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ब्यूल्य्य : स्रारठ रूपय्या 


मुद्गरक 
शुसचिन्तक प्रेस; 


वन्दना 


बधमान महावीर केषलज्ञान-राजितम्‌ | 
प्रणमासि त्रिशुष्याएह विश्वविन्नोपशान्तये !! 


है है 


श्रीकुएडपुरे सिद्धाथनरेश-प्रियकारिणी-देव्यो-जोताव  देमवस्छ्लैय 
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मद्दार्मण-शिलातले परिनिवृताय श्रीमहाभ्रमणु-महजीर-ती थश्वए्य नमस्कार 
कुर्वे | 


१० ह३॥ है ४ 
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आमुख 

आज का वेक्ञानिक युग बुद्धिवादी है, अतः केवल श्रद्धा पर 
निर्भर धर्म के प्रति जगत्‌ की श्रद्धा और भक्ति का लोप होता जा रहा 
है । भगवान महाश्रमण महावीर ने जिस तत्त्वज्ञान की देशना दी, वह 
अत्यन्त पुरातन द्वोती हुईं भी नवीनता की सुबास संपन्न है, कारण विज्ञान 
की कठोर परीक्षा में उसकी दीप्ति न्‍्यून न होकर बृद्धियत होती है। जेन 
तत्वज्ञान उस विज्ञान का मित्र है, जिससे आत्मा का विकास होता है । 
जैन धर्म का शित्तण परम विज्ञान ( $0८7०८ णी $0९7०९6 ) है । 
इस आत्म विज्ञान द्वारा जीव सथिदानन्द रूप परमात्मपद्‌ को प्राप्त 
करता है। महापुराणकार जिनसेन ने जिनेन्द्र को “नमः परम बिक्ञान, 
नमः परम-संयम” कट्टकर उनकी स्तुति की है । 

इतिहास के प्रकाश मे--तत्वचिंतकों एवं सहृदय विशेषज्ञों की 
दष्टि में विश्व में प्रचलित विविध घर्मों में जेनधर्म की गौरबपूर्ण स्थिति 
है । इतिहास की दृष्टि से यह अत्यन्त प्राचीन धर्म साना जाता है ७ 
“फल्ासफीज आफ इन्डिया” नामक ग्रन्थ में जर्मन बिद्वान डा. हेनरिच 
ज़िमर ने कह्दा है, कि जेनघर्म “?76-8987”- आरयों का पूर्ववर्ती 
धर्म है। ( ए० ६० ) | ह 

इस धर्म की देशना सर्वप्रथम भगवान ऋषभदेष मे की थी। 
वे जनधर्म के चतुविशति तीथकरों में सर्वप्रथम मद्दापुरुष हुए हैं । हिन्द 
धर्म के मान्य ग्रन्थ श्रीमदृभागवत आदि में भी भगवान ऋषभदेव को जेन- 
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घर्म का संस्थापक स्वीकार किया है। दार्शनिक भूतपूर्व राष्ट्रपति डा. 
राधाकृष्णन ने अपने ग्रंथ इंडियन फिलासफी! में लिखा है कि ईसा से एक 
सदी पूर्व पयंत लोग प्रथम तीर्थंकर रूप मे ऋषभदेव की आराधना करते 
थे; इस बात की साक्षी विद्यमान है। इसमें संदेद नहीं, कि जेनधर्म 
बर्धमान सहाबीर अथवा मगबान पार्श्चनाथ के पूर्व में विद्यमान था।$ 
यजुर्वेद में ऋषभदेव, अजितनाथ और अरिष्टनेमि इन तीथेकरत्रय का 
उल्लेख पाया जाता है| (भाग प्रष्ट २३७ )। भागवत पुराण ऋषभदेष 
को जेनधर्म का संस्थापक मानता है । 

ऋग्वेद में ऋषभदेव का उल्लेख पाया जाता है। हिन्दू धर्म में 
वर्शित *४ अवतारों मे ऋषपभदेव की विष्णु के नवमें अबत्तार रूप में 
परिगणना को गई है। वामन, राम, कृष्ण आदि अबतारों के पूर्व 
ऋषभावतार को स्वीकार किया गया है। ऋग्वेद्‌ में १५ वें वासन अवतार 
का उल्लेख पाया जाता है, इससे यह बात स्पष्ट रूप से अवगत द्वोती है 
कि पन्‍्द्रहवें अवतार का प्रतिपादन करने बाल हिन्दू धर्म के प्राचीनतम 
ग्रन्थ ऋग्वेद की रचना के बहुत पूर्व नवम अवतार ऋषम देव का 
अस्तित्व मानना इतिहास की दृष्टि से अबाधित और युक्तियुक्त है | 


भगवदगीता ( अ. ४ ) में यह बताया गया है कि ज्ञान योग को 
भगवान ने सर्वप्रथम 'विवस्थान! को बताया था। उनसे बह ज्ञान मनु 
को प्राप्त हुआ तथा मनु के द्वारा वह बिद्या इक्ष्याकु को प्राप्त हुईं । स्वामी 
विवेकानन्द? अंग्रेजी प्रन्थ की प्रस्तावना में डा० राधाकृष्णन ने उपरोक्त 
कथनक# किया है। 

गीता से यह विदित होता है कि इक्ष्वाकु नरेश के पश्चान्‌ योग 
की विद्या बहुत समय लुप्त रही ।-स कालेनेह महता योगो नष्ट: परंतप” 
(४-२ गीता ) उस पुरातन विद्या की शिक्षा श्रीकृष्ण ने गीता में अजुन 
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जारवकंब्रपबएत, 6 0720 ६६८४ (087६7 ० घड ,८, ) 








६ दे) 


को प्रदान की ।“स एबायं सया तेष्य योगः प्रोक्तः पुरातन/” ( गीता 
श्रध्याय ४, श्लोक ३, ) इससे यह बात पमाणित होती है कि कृष्ण 
महाराज के द्वारा दिये गये योग-विद्या के उपदेश के बहुत पूर्व इक्ष्वाकु 
नरेश हुए हैं, जो योगशास्त्र के पारदर्शी सत्‌पुरुष थे | स्वामी समंतभद्र 
ने जो ईसा की दूसरी शताब्दी में हुये हैं. ऋषभदेव को इक्ष्याकुकल का 
आदि-पुरुष स्वीकार किया हैं । स्वयंभृस्तोत्र में उनके ये शब्द मार्मिक 
हैं - “इक्ष्वाकुकुलादिरात्मबान्‌... वृषभः प्रभुः प्रवत्राज” | भगवज्जिनसेना- 
चाये ने अपने महापुराण में ऋषभदेव के सहसनास में उन्हें योगीश्वर' 
कहा है। आचाये सानतुंग ने भी ऋषभदेव को योगीश्वर कहते हुए 
लिखा है-- 


“योगीश्वरं विदितियोगमनेक्षमेक | 
ज्ञानस्वरूप॑ममलं प्रवर्दान्त सन्‍्तः |”? 


इस सामग्री के प्रकाश में मोहन जोदरो और हड़प्पा के उत्खनन 
से उपलब्ध दिगम्बर ध्यानमय योगी की मूर्ति तथा वृषभ का चिन्द इस 
बातों को स्पष्ट करते हैं, कि आज से पांच हजार वर्ष पूर्व भी जेनधर्म के 
संस्थापक भगवान ऋषभदेव की आराधना की जाती थी। ( ४००27 
रिव्श8ज 3प8, 3932, 970॥8 79५8 ॥075&॥0 ५८३॥५ 820.) 
बह योगी की मुद्रा दिगम्बर जेनमूर्ति सहश है। 


भगवान ऋषभदेव के पश्चात्‌ भगवान अजितनाथ आदि तेईस 
तीथेड्डर हुए हैं; उनमें २४ वें तीथेडुर का नाम भगवान सहाबीर था। 
ऐतिहासिक अभ्यास और अनुसंधान की आरंभिक अवस्था में पाश्चात्य 
विद्वानों ने पूर्ण सामग्री उपलब्ध न होने के कारण भगधान महावीर 
को जैनधर्म का उद्धारकत्तों ( "रे८एं००7? ) न लिख उन्हें, जैनघर्म का 
संस्थापक ( 4?0प्7007” ) उद्धोषित किया। एलफिस्टन तासक एक 
अंग्रेज ने जैनधर्म को ईसा की 8 वीं या ७ बीं सदी में उत्पन्न हुआ 
लिखा था--/]॥6 [क्ल75 87४७7 ॥0 ॥8ए6 9628 0ंहां 78०0 
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ज ता6 6 छा 7 ल्थांपए ण .ा 28... ( तींशंणरए 
भ॑ [938 ?, 2, ) यह कथन धाज मनोर॑जक सा लगता है । 


आज के इस अंतरिक्ष विचरण के वेश्ञानिक युग में ऐसी आंत 
भारणाओं का अस्तित्व शून्य सहश हो गया है। साम्प्रदायिकता की 
अंधियारी से आक्रांत व्यक्ति की बात दूसरी है। चिंतक और सहृदय 
विश्व के सनीषी, भगवान महावीर को जैनधर्म का संस्थापक न सानकर 
रहें बुद्धदेव से ज्येष्ठ समकालीन (5600 (०प्राशाएणश्व३ ) 
चौबीसवें जेन तीर्थेडडर के रूप में स्वीकार करते हैं । 


वतरणु-वर्तमान जगत्‌ वर्धभान महावीर भगवान के जीवन 
और शिक्षण के प्रति अत्यधिक आकर्षित हुआ है। गांधी जी ने 
जब से भगवान महावीर की धर्म देशना के अत्यन्त महत्वपूर्ण तत्व 
अहिंसा का आश्रय ले भारतवर्ष को, दासता के बन्धन से मुक्त 
कराकर स्वतंत्र बना दिया, वब से समस्त विश्व के श्रेष्ठ चितकों 
और सुधीजमों के मध्य भगवान महावीर के जीवन और उपदेशों 
के प्रति बलवती जिज्ञासा जगी है । 


आज विश्व की अणुशस्त्र रूप भस्मासुर के आतंक से आक्रांत 
विभीषिका की बेला में भगवान महद्दाबीर के द्वारा वेज्ञानिक रूप से 
प्रतिषादित अध्दिसा रूप अजय एउ अपूर्व उपाय की ओर विश्व के 
विद्वानों का ध्यान जाने लगा है। जर्मत राजदूत डा० डबल्यू मेलचस 
(05 ७. १४७ 0॥०४ ) ने १६६१ के पत्र में भगवान महावीर के 
विषय में लिखा था--भगवान महाबीर ने बुद्धदेव और ईसा के समान 
अहिंसा का दिव्य उपदेश दिया था, जिससे महात्मा गांधी का जीबन 
और उनके तत्वज्ञान अधिक प्रभावित हुए तथा उसने सदभावनाशील 
पुरुषों के चित्त में गहरा स्थान बनाया दै। वास्तव में युद्ध के द्वारा 
ज्ञति प्राप्त आज के जात में अहिंसा को इस प्रकार एक श्रपूर्व 
अंतराष्ट्रीय दृष्टि से शांतिपूर्ण शस्त्र स्वीकार, किया गय्रा हैं, जो 
अकेला दी द्विंसास्मक घातक उन शक्षियों का प्रतिरोध करने में समर्थ 
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है, जिनके द्वारा सम्पूर्ण सानव समाज का अ्रस्तित्व ही संकत्पूर्ण 
बन गया है! ।# 


इस समय समस्त विश्व के सत्पुरुष भगवान महावीर के जीवन 
और उनके उपदेशों में विशेष रूचि ले रहे हैं, इसलिए उनके जीवन पर 
संक्षिप्त प्रकाश डालना आवश्यक प्रतीत द्वोता है । 


जीवनी :--भारतवणे के बिद्दार प्रान्त के कुरडपुर नगर को ईसा 
से ५६६ बष पूर्व भगवान महावीर ने अपने जन्म द्वारा पवित्र किया था । 
आचाये पृज्यपाद ने 'निर्वाश-भक्ति! में भगवान महावीर के विषय में 
लिखा है, कि वे सिद्धाथे नामक राजा के पुत्र थे, जो भारतबर्ष के 
विदेह नाम के प्रदेश में स्थित कुण्डपुर के स्वामी थे ।--“सिद्धाथे- 
नपतितनयों भारतवास्ये विदेह-कुण्डपुरे” | 


जन्मोत्सन :--आचार्य गुशभद्र ने उत्तरपुराण में लिखा कि 
भगवान आपषाद़ शुक्ला षष्ठी के दिन उत्तराषाद नक्षत्र भें बिदेह देश 
के कुण्डपुर के स्वामी सिद्धाथ राजा की महारानी प्रियकारिणी के 
गर्भ में नंद्यावरत्त नामके सप्ततल युक्त राजप्रसाद में आये और चेत्र 
शुक्ला त्रयोदशी के दिन भगवान सद्दावीर का जन्म हुआ। ( उत्तर- 
पुराण पर्व ७४ )। जयघबला टीका में भगवान सहावीर का जन्म चेत्र 
शुक्ला त्रयोदशी की रात्रि को कद्दा है-“चइत्त-सियफखे तेरसिए 
रतक्तिए” ( आग १, ४० ७८ ) 
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भगवान की माता का नाम त्रिशला देवी- “तिसिला देवीए”? 
भी था। भगवान का जन्म नाथकुल में हुआ था। भगवान के पिता 
को कुण्डपुर नगर के स्वामी सिद्धार्थ ज्त्रिय लिखा है--“कुण्डपुरपुर 
वरिस्सरसित्तत्थक्खद्वियस्स णाहकुले ।”? ( ९० 5८ ) 

आचार्य पूज्यपाद रचित निर्वाणभक्ति में लिखा है, कि चेन्र 
शुक्ल चतुर्दशी के दिन श्रभातकाल में देवेन्द्रों ने भगवान का अभिषेक 
किया था। 

जननी;--भगवान की माता प्रियकारिणी अथवा त्रिशलादेवी 
वैशालीनगर के स्वामी राजा चेटक की पुत्री थी। बह वेशाली उत्तर- 
पुराण में सिंधु देश मैं कही गई दै-- 

धिंध्वाख्ये बिपये धृम्॑देशालीनगरे5भवत्‌ । 
चेटकाख्योति विख्याता विनीतः परमाहँतः ॥ ७४-३ 

राज्ञा चेटक की सप्त पुत्रियों में प्रियकारिणी के सिवाय सगाबती 
का विवाह वत्सदेश की कौशाम्बी नगरी के नरेश शतानीक के साथ 
हुआ था। दशाण॑देश की राजथानी हेरकच्छ के शासक दशरथ राजा 
का बिवाह ठृतीय कन्या सुप्रभा के साथ हुआ था। ग्रभावती नाम की 
चतुधे पुत्री का विवाह कच्छदेश के रोरुक नगर के स्वामी उदयन 
महाराज के साथ हुआ था | बह शील गुण के कारण शीलबती रूप में 
प्रसिद्धि को प्राप्त हुई | 

पाँचदी पुत्री चेलना के पति मगध नरेश श्रेशिक महाराज थ, 
जिन्हे इतिहासकार बिम्बसार सम्राट के नाम से कद्दते है। ज्येष्ठा 
नाम की पुत्री ने यशस्वती आर्यिका के समीय साध्वी दीक्षा ली थी। 
सातवी पुत्री चन्दना ने अन्त में आर्यिका की दीक्षा लेकर अपने जीवन 
की कृताओे किया था | 

भगवान जैसी लोकोत्तर आत्मा की जननी होने के कारण 
प्रियकारिणी देवी विश्वपृज्य हो गई। छुरराज की इद्धाणी ने माता 
का जीवन निकट से देखा था! उसने कह था-- 


#्यमम्ब भुवनाम्बासि कल्याणी त्वं सुमंगला | 
भहादेवो त्यमेवाद्य स्व सुपुस्या पेशस्विनी की 


है माता |! तुम तो तीन लोक का कल्याण करने वाली विश्व 
जननी हो, कल्याणकारिणी हो, सुमंगला हो, महादेवी हो, यशस्थिनी 
हो। दे माता ! तुम पुण्यवती हं। । 

भगवान के जन्म से त्रिभुषन को अपूर्य आनन्द सिला। पार 
के सिंधु में निमम्न अपार कष्ट भोगने ऋले महायपापी नारकी जीवों को 
भी कुछ समय सुख-साता का अनुभव हो गया था। 


भगवान का जन्म दया के देवता, विश्व प्रेम की दिव्य मृर्ति 
का जन्स था। भगवती अहिसा ने बर-नारायण का रूए धारण कर 
जन्म लिया था। जोब को विकारी जीवन से विमुख कराकर अपने 
आदर्श चरित्र एवं बाझी द्वारा प्राकृतिक पथ पर प्रवृत्त कराने बाल 
उत प्रभु के जन्म समय सचेतन एवं अचेतन प्रकृति का सससस्‍्त परिकर 
रमणीय और सुन्दर दो गया था । 


महाकवि जिनसेन कइते हैं :-- 
दिशः प्रसत्तिमासेदु: आसोजिमंलमम्बरम । 
गुणानामस्य पेमल्य॑ अ्रनुकर्तमिव प्रभोः ॥ महापुराण ॥४-१३ ॥ 
उस समय समस्त दिशाएं स्वच्छ हो गई थीं। श्राकाश निर्मल 


हो गया था। उससे ऐसा प्रतीत द्ोता था, सानो वे सब भगवान के 
गुणों का ही अ्नुकरण कर रहे हों । 


महावीर चरित्र में लिखा है कि सौधसेन्द्र ने कर्म शत्रु पर 
ज्जिय प्राप्त करने के कारण उनका नास 'मद्दाबीरः रखा और सदूमुरणों 
की शद्धि होने के कारण दूसरा नाम 'बर्धभान! रखा। भगवान को 
सन्मति दाता होने से सनन्‍्मतिः भी कहते थे। बीर तथा अविबीर भी 
उनके प्रसिद्ध नाम हैं। इस प्रकार पंच परावतंन रूप संसार से उद्धार 
करने वाले उत्त प्रभु के पांच नास प्रख्यात हैं| 
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वे प्रभु प्रारम्भ से ही दिव्यदष्टि सम्पन्न थे। वे आध्यात्मिक 
ज्योविधर सहश लगते थे। पूर्व भव्ों की उपलब्धियों के कारण 
जनन्‍्स से महावीर के मति, श्रुत, तथा अवधिज्ञान थे। बनन्‍्हें दूसरों 
के पास जाकर अध्ययन योग्य कोई बात शेष नहीं बची थी | उन्हें शिक्षण 
देने योग्य गुरु का सद्भाव भी कहाँ था | वे स्वयं विश्व के गुरुदेव थे । 

डनका जीवन लोकोत्तरताओं का पुृश्न था। उनकी वाणी, 
उनकी ट्रष्टि और उनकी समस्त भ्रवृत्तियाँ चमत्कारप्रद प्रतीव होती 
थीं। वास्तव में वे आध्यात्मिक योगी थे, जो बाल्यमुद्रा धारण कर 
शोभायमान हो रहे थे। अपनी अवस्था के अनुरूप कोतुक, क्रीड़ा 
में भी थे असाधारण थें। 


एक बार सौधसंन्द्र की सुधर्मा सभा में चर्चा चली, कि इस 
समय पराक्रम ओर वीरता में बर्धसान कुमार श्रेष्ठ हैं। उस समय 
संगमदेव प्रभु की बीरता की परीक्षा देतुआया। वह सन ही मन 
सोचता था, कि बाल्यकाल की अपेक्षा भगवान का सनोबल पूर्णतया 
विकसित नहीं हो पाया होगा, अतः भयप्रद वस्तु को देखकर उनके 
चित्त में भीति की भावना जगे बिना न रहेगी। ऐसा विचार करते 
हुए बह उस उद्यान में पहुँच गया, जहाँ महावीर कुसार अन्तेक कुमारों 
के साथ वृत्त पर चढ़ने--उतरने का खेल खेल रहे थे। संगम देव ने 
भयझ्ुर नागराज का रूप बनाकर वृक्ष को जड़ से स्कृघ पयेन्त 
घेर लिया। 


उस नागराज को देखते ही सब बालक घबड़ाकर भाग गये। 
भगवान सामान्य बालक तो थे ही नही । वे भय विमुक्त ही रहे । 

उस सपप की सौ जिव्हाएं भीषण, रूप में लपलपा रही थीं | 
भगवान ने उस सर्पशाज के मस्तक को, अपनी माता त्रिशला की गोद 
सदश सममकर उसके साथ ब्रोड़ा की । 


प्रभु को अद्भुत घेयेमृति देखकर सज्ञमदेव हषिंत हुआ। उसकी 
ससम में आ गया, कि इस बाल शरीर के भीतर निवास करने बाली 
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आत्मा त्रिलोक में अपूर्य है। उस शरीर में मनोबल तथा आत्मशक्ति 
का अरुत संगस देखकर संगमदेब ते उनकी स्तुति कर उनका “महावीर! 
यह साथेक नामकरण किया । 
बालोचित क्रीढ़ाओं में उनका काल अत्यन्त सुखपूर्ण व्यतीत 
हो रहा थो। इसका यह अर्थ नहीं है, कि उनकी आत्मा अपनी 
हित साधना से विमुख हो गई हो । माता के गर्भ में आने से जब 
उनकी आयु के आठ वर्ष बीत गये; तब उन सद्दावीर अगवान ने स्थूत् 
रूप में हिंसा आदि पापों के त्याग का त्रव धारण किया और े संयसी 
हो गये | ; 
बाल्यावस्था के अनंतर योवने श्री ने उनके शरीर को समल॑कृत 
किया | उस समय भगवान का शरीर बड़ा सुन्दर लगता था । 
बपः कान्त॑ प्रिया वाणी मधुरं तस्य, वीक्षितम । 
जगत: प्रीतिमातेनु: सस्मितं चर प्रजल्पितम्‌ ॥ १७६ | 
उनका सनोहर शरीर, प्रियवाणी, मधुर अवलोकन तथा 
सस्मित संभाषण सभी जगत को श्रिय लगते थे। 
योबन की पृ्षवस्‍्था दोने प्र उन निर्विकार प्रभु का सोन्‍्द्ये 
शरचन्द्र सहटश मनोरस लगता था ! 
आंथास्य योबने पूर्ण वपुरासीन्मनोहरम | 
प्रकृत्येथ शशी कान्तः कि प्रनश्शरदागमे ॥ १५-१ मे. पृ, ॥ 
माता त्रिशला ने अपने प्राणाधार वर्धभान की प्रवर्धमान 
यौवनावस्था को ध्यान में रख महाराज सिद्धाथ से उनके विवाह की 
चर्चा की। अनेक गुणवती कन्याओं की ओर. दृष्टि गई, किन्सु 
महाराज सिद्धाथे की छोटी बहिन की पुत्री यशोदा के साथ प्रभु के 
विवाह की बात विशेष उपयुक्त सोची जाती थी; क्योंकि उसके विषय में 
कुछ घनिष्ठ और सुस्निग्ध कारण थे। इहरिवंशपुराण में आगत यह 
कथन ध्यान देने योग्य है । - सौत्तम - स्वामी कहते 'हैं “शेखिक ! क्‍या 
तुम इस जिवशत्रु ( कक्तिंग लरेश) को नहीं जानते ? इसके साथ 
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मगवान भद्दावीर के पिता राजा सिद्धाथ की छोटी बहिन का विषाह 
हुआ है । जब भगवान महावीर का जन्मोत्पव हो रहा था, तब यह 
कुण्डपुर आया था और कुण्डपुर के राजा सिद्धाथे ने इन्द्र के तुल्य- 
प्रशाक्रम को धारण करने काले इस परम सत्र का अच्छा सत्कार 
किया धा। इसको यशोदया रानी से उत्पन्न यशोदा नास की पत्रित्र 
पुत्री थी। जितशत्रु को यह तीत्र भावना थी कि वह अनेक कन्याओं 
सहित यशोदा का विवाह भगवान सहाबीर के सांध सम्पन्न होता देखे ।? 
( सर्ग ६६, १-८ ) 

मद्दाराज सिद्धाथे ने अनुकूल समय देख जब भगवान के 
विवाह की चर्चा चलाई, तब उन वीर प्रभु ने अत्यन्त 
नम्नतापूर्वक निवेदन क्रिया, “हमारे पूर्व तीथेड्डर पार्श्वनाथ हो चुके 
हैं। उन्होंने विवाह के बन्धन को इसलिये स्वीकार नहीं किया कि 
उनकी आयु केवल सौ बषे थी। उनके पूर्ववर्ती तीर नेमिनाथ ने 
भी ब्रह्मचय त्रत लेकर संसार के बिषयों से अपने मन को विमुक्त बना 
स्व-पर कल्याण किया । मेरी आ्रायु केबल ७२ बे है। इस अल्प 
जीवन में विपयों की दासंता का परित्याग कर मैं पूर्ण अद्धाचय की 
साधना करना चाहता हूँ। अब मैं कर्म शत्रुओं का नाश कर से 
सुख ओर शांति को प्राप्त करना चाहता हूँ; इसलिये आपके हारा 
प्रदर्शित राग के पथ पर प्रवृत्ति करने में मैं असमर्थ हूँ ।” वे नारी 
जाति को माता, बहिन और सुता के सिवाय अन्य रूप में नहीं 
देखते थे । इससे वे बालत्रक्षचारी रहे | 

भगवान के जन्प्र कुल्डली का परिशीलन कर ज्योतिष शाप्त्रक्ञ 
भी कहते हैं, कि उनके विधाह का योग नहीं था। उतके बियाह की 
कल्पना श्ागम के विपरीत है। 

वैश्य जाप्एण :--वर्धमान मगंवान की विषयों के प्रति बिरक्ति 
विशेष रूप से वर्धसान हो रही थी और वे आध्यात्मिक चिंतन द्वारा 
प्रचनागोचर छुख का भी आस्थादस कर रहे थे । धीरे-धीरे ३० दर्ष बीश 
गये। अगदने मांस का झायसन हुआ । एक दिल उन प्रछु की हइृष्टि 


( है 9 


अपने पूर्वजन्मों की ओर चली गई, उससे उन्हें य्रह स्फ्ट् हो गया 
कि फिस प्रकार वे इस विश्च्र क्रे रंगसद्य पर एक्र लट के समान नाना 
रुंपों को धारण करते हुए कर्मों के कुचक में फंसे हुए अपने जोवन को 
उयतीत कर चुके हैं । 


उन्होंने अपने पिता और माता से अपना मनोगत इस प्रकार 
व्यक्त किया; है इस शरीर के जनक माता और पिता ! आपको यह 
बात अच्छी तरह ज्ञात है, कि मेरी आत्मा आपके द्वारा उत्पन्न नहीं 
हुई -“अ्रस्य जनस्यात्मा न युवाभ्यां जनिती” | अब मेरी आत्मा में 
परम विज्ञान रूपी ज्योति प्रकाशित हुई है, इसलिए वह अपने अनादि 
पिता आत्मस्वरूप को प्राप्त करना चाहती है,--“अयमात्मा श्रद्योड्धिन्च- 
जञान-ज्योतिः आत्मानमेयात्मनो5नादि-जनकमुपसपति ।? इसलिए मुझे 
आत्मकल्याण के क्षेत्र में जाते हुए आप विध्नकारी न हो, अपना 
आशीर्वाद श्ीजिथे, जिससे मैं तपश्चर्या द्वारा कर्म-चक्र का क्षय 
करके आध्यात्मिक सिद्धि को प्राप्त कर भगवती अहिंसा की पुण्य धारा 
द्वारा विश्व की शांति के पथ में लगाऊं।” माता पिता का मोहजाद 
सुदृढ़ निश्चय बाले सहावीर की विचारधारा में तनिक भो परिवर्तन 
नहीं कर सका। भगवान की तकंमयी परिशुद्ध वाणी द्वारा सभी का 
सोहान्धकार दूर हुआ | 

दीछा :- वह मज्जल द्विस अगइन वदी दशमी का था, जब 
संध्या के समय उन्होंने सर्वपरिग्रह का परित्याग कर दिगम्बर दीक्षा 
ली । पहिले बे पूर्ण रक्त्रथ की साधना हेसु चन्द्रप्भा पालकी पर बेठकर 
तपोबन में गये थे । 


आध्यात्मिक साधना के अंतस्तत्व से पूर्णतया अपरिचित्‌ व्यक्ति 
ऐसे त्याग फा मूल्यांकन न कर उस वृत्ति को उत्तरदायी श्रमशीद्ध 
जीवन से. बिमुख होना (०४०४]४७ ) मानते हैं। उन लोगों की 
तत्वशून्य रष्ट में कोल्हू के बेल की वर्‌ह निरन्तर जुता हुआ जीवन 
कर्मण्यता का प्रतीक माना जाता है। तत्त्वज्ञ व्यक्ति की दृष्टि दूसरी है। 


( १३१ ) 


इस सम्बन्ध में योगि भक्ति! का पूम्यपाद सहर्षि का यह कथन 
महत्वपूर्ण है, जन्म, जरा, मद्दारोग, सृत्यु, व्यथा एवं शोक सहस्त्र सेः 
प्रदीप्र, दुःसह-नरऊ में पतन से अत्बन्त पीड़ित-बुद्धि. प्रतिबुद्ध चित्तवाले' 
मुनीश्वरों ने जीबन को जलबिन्दु के समान चपल, जगत्‌ की बिभूति को: 
बिद्युत्‌ तथा मेष के सदश नश्वर जाना ओर इस विश्व की भी बह्दी 
स्थिति समझो; अतः श्रेष्ठ शांति की उपलब्धि हेतु उन मुनीन्‍्द्रों ने दपोवन 
का आश्रय लिया, जिससे आत्मत्व की उलब्धि हो ।” इस अध्यात्मतत्त्व 
की महत्ता का मूल्यांकन करते हुए विवेकानन्द ने लिखा है, “समस्त 
दुःखों को सदा के लिए दूर करने का साधन आध्यात्मिक ज्ञान है| 
उसके द्वारा इच्छा का प्रवाह अवरुद्ध किया जा सकता द्वै। बस्तुतः 
अध्य/स्मज्ञान ही जीवन के समस्त कार्यों की आधारशिला है । शारीरिक 
भलाई निम्नतम भलाई है, क्‍योंकि इसके द्वारा आवश्यकताओं की 
निरंतर पूर्ति नहीं होती | भूख लगने पर जो क्लेश होता है, वह भोजन 
खा लेने के बाद नहीं द्वोता है, परन्तु भूख फिर भी लगती है। दुःखों 
का अंत तभी दो सकता है, जबकि ऐसा संतोष हो कि पुनः किसी बात 
की जरूरत ही नहीं पढ़े । जिस भलाई से हमें आध्यामिक शक्ति उपलब्ध 
द्वोती है. निश्चय ही वह, मद्दान भलाई दे ।?-[ सफज्ञता का रहस्य 
पृष्ठ 2१-४२ | 


दिगम्बर मुद्रा को घारण कर क्षाठ्वन में ध्यान करने वाले भग- 
बान महाबीर ने मोहनीय कर्म के विरुद्ध अपना युद्ध छेड़ दिया । अब वे 
सोद शत्रु के बिजय सम्बन्धी उद्योग में सहान सुभट के रूप में लग गए 
हैं। उन्होंने अद्विंसा महात्रत ( पाणादिवादादोवेसमर ) सत्य भह्मत्रत,, 
अचौयय महात्रत, अह्मचये महात्रत और परिभ्रहद त्याग महात्रत को 
स्वीकार किया है | वस्त्रादि धारण करने पर आत्मनिर्मलता नहीं रहती 
ओर उसके निमित्त से जीबों का घात भी हुआ करता है। इस कारण 
भगवान ने दिगम्बर मुद्रा घारण की। वह स्वाधीनतापूर्ण उज्ज्वल 
अश्स्था है। उसका सहत्व योगीजन स्वीकार करते हैं । 





( १३ ) 


दिगम्बसत्व- एक बार कुछ शिष्य ईसा के समीप आकर पूछने 
लगे, “स्वर्ग के राज्य में सबसे महान कौन है १” ईसा ने एऋ शिशु को 
अपने समीप बुलाया । उसे बुलाकर ईसा ने उन शिष्यों के मध्य में 
उपस्थित कर दिया [ मैथ्यू ]+ 


बास्तव में यदि सानव जीवन में बाल-सुलभ सरलता, प्रेम, मधुरता, 
निष्कपटता, अहंकार द्वीनता, अद्वेषपना, मेत्री-भाव आदि गुण प्रतिष्ठित 
हो जाएँ, तो जोवन में अपूर्व सधुरता और सरसता की पुण्य ज्योति जग 
जाय । महद्दाकवि रबीद्र बाबू शिशु के अंतः सोंद्ये का सूक्ष्मवा से दर्शन 
कर लिखते हैं, $ “अरे प्रसन्न-शिशु ! यह्ट तेरा पालना इस समय तेरे 
लिये बहुत बड़ा है, किन्तु बेटा! जब तू बड़ा हो जायेगा, तब यह 
सीमातीत संपूर्ण विश्व तुके लघु प्रतीत होगा,” क्योंकि वयस्क बनने पर 
तृष्ण और लालसा के बढ़ जाने से आकांक्षाओं में कल्पनातीत 
वृद्धि हो जायेगी । 

बाल सुलभ पवित्रता की अवस्थिति में दिगम्बरपना बुरा नहीं 
लगता । विकारों के उत्पन्न होने पर मनुष्य उस स्वाभाविक पथ का 
परित्याग करने को बाध्य होता है। यशस्तिलक में कहा है +-- 
“नग्नत्वं सदजं लोके । विकारों वस्त्रवेष्टनम्‌”” ( श्राश्वास--४ ) 


बिश्व के खंसी चिन्तकों, दाशंनिकों, सन्‍्तों एवं सहापुरुषों ने 
समस्त परिग्रद को आत्म विकांस तथा ईश्वरत्व की उपलब्धि में: 
महान विध्नकारी तत्व स्वीकार किया है। ईसाई धर्ममंथ में कहा है, 
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( ९१४ ) 


“दुनियां की प्रीति का अथे ईश्वर से शत्रुता है। जो भी जगतू के प्रति 
सित्रद्धा का भाव रखेगा, वह ईश्वर का शत्रु है।”# यथाये में परिमह 
के सम्पर्क में रहने बाला व्यक्ति बीतरागभावपूर्ण निर्मल मनः स्थित्त 
को कभी भी नहीं पा सकता है। आत्म-निर्मलता की बातें चाहे 
जितनी कर लीजिये, किन्तु परिभ्रह् का तनिक भी सम्पक आत्मा को 
मोह के कुचक्र में फेसा देता है । 

कवि मिल्टन ने लिखा है, प्रारम्भ में बाबा आदम सपरिवार 
चस्त्ररट्ित थे। उस समय उनका जीवन अत्यन्त सुखी था ) किन्तु 
जबसे उनके मन में लज्जा ने प्रवेश पाया, तब से वह आनन्द अतीत 
की वस्तु बन गया। सरलता ओर परिपूर्ण जीवन की निर्दोष वृत्ति 
चली गई ।” कवि के ये शब्द अत्यन्त मार्मिक हैं । 

670 98758060 ॥70॥ 77975 ॥6 95 ॥99769 ॥ , 
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एक मुस्लिस सूफी कि की यह वाणी कितनी सार्सिक और 

अलुभवपूर्ण है :-- 
है नज़र घोबी पे जामा-पोश की। 
है तजलली जेबरे उरियातनी ॥ 

बस्त्रधांरी का ध्यान घोषी की ओर जाता है। दिगम्बर व्यक्ति 
दिव्य आभूषण से अलंकृत रहता है । 

वेदिक पुरातन साहित्य में जितेन्द्रिय सह्दापुरुषों की दिगंबर अवस्था 
को अत्यन्त पूज्यपना प्रदान किया गया है । वेदिक धर्स द्वारा पूज्य शुकदेब 
मुनि दिगम्बर थे। जब वे राजा परीक्षित की राजसभा में आए थे, तब 
उपस्थित समस्त जनता तथा महान साधु उनके सन्मान में खड़े हो गए थे। 
उपरोक्त कथन श्रीमद्भागवत ने आया है। उपनिषदों में दिगंबरत्व को 
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( #४ ) 

झंत्ः पवित्रता का केन्द्र स्वीकार किया गया है। वहाँ सगवान 'ष्मदेण को 
दिगंबर कहा है# | ग्रंथों तथा शिलालेखों से ज्ञात होता है कि ईसा पूर्वकार्ख 
में दिगम्बर ऋषिगण राष्ट्र में सबिनय पूजे जाते थे। डा० बचेवर ने 
ऋवेद में दिगम्बर साधुओं का वर्णन स्वींकार किया है। “भुनयों 
बातरशनाः” आदि मंत्र दिगम्बरत्व को सूचित करते हैं ( मण्डले 
१०-२-१३६-२ ) »६ 

अप्रतिम शान्ति और परिपूर्ण आत्मविकास॒ की 
उपलब्धि देतु महावीर ने जो दिगम्बर मुद्रा स्वीकार को थी, उसका 
ओदचित्य उपरोक्त संक्षिप्त विबेचन [सि सहज ही अवगत हो जाता है। 
अनुभव के स्तर पर भी विचारक व्र्याक्त इस सत्य को स्वीकार करने में 
संकोच नहीं करेगा, कि परिम्रह को न्‍्यूनता होने पर आध्यात्मिक दृष्टि 
विशेष रूप से परिपुष्ट हो विकसित हुआ करती है। लोम तथा परिम्रह 
पिशाच सश्ने आत्म-जागरण के यथार्थ में जानी-दुश्मन--आणधातक हैं । 


निर्वा गभक्ति में पूज्यपाद स्व्रामी ने लिखा है कि महाश्रमण भगवान 
ने महान उप्र तप्श्चर्या के काल में ग्राम, पुर, खेट मरं॑ब, कर्ब० आदि 
स्थानों में बिद्दार करते हुए द्वादश बर्ष व्यतीत किए ! वे प्रभु सदा धर्म 
ध्यान और शुभोपयोग द्वारा अपना काल व्यतीत करते थे। गुणभद्वाचार्य 
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'>९ महाभारत के आदि यवे (श्र, ३१२६ प्र. ४७ ) में 'मग्न छ्षफ्णफ 
दिगम्बर साधु का उल्लेज है। इन कथनों से-वह चाशणा अमन्तिपूर 
सिद्ध होती है, जिसमें दिगम्बर संप्रदाव का जन्म चअन्द्रतुतत मौर्य के पश्चात 
झट जाता है । 


६ १६ ) 

ने कहा है, “धम्येध्यानं विविक्तस्थों ध्यायन्‌ दशविध॑ मुहुः ( ७४-३३०) 
पकान्त में विराजमान होकर वे बोर भगवान बारंबार दशविध धर्म 
व्यान का चिन्तन करते थे।द्वादश प्रकार की अनुप्रेज्ञाओं का भी 
सदा च्ििन्तवन करते थे , बहिद ष्टि व्यक्ति इस बात की कल्पना भी नहीं 
कर सकता, कि वे भगवान आत्मा के विकारों के क्षय काये में 
कितने अ्रविक व्यस्त थे। निर्मल ध्यान अर्थात्‌ समाधि रूपी चक्र के 
प्रहार से मोइनीय कर्म के चक्र का ध्वंस होता है, इससे वे प्रभु 
आत्म-ध्यान के साथ विविध आत्म - निर्मलता सम्पादक कार्यों में 
सावधानी पूर्वक प्रवृत्त थे | अन्तर्ड शत्रुओं को जीतना महान 
आत्मबली का काये है। विषयासक्त तथा विकरारी भावषाला व्यक्ति 
दीन बनता हुआ मोह का दास होता है । 

एक बार महावीर भगवान उब्जयिनी आए । उन्होंने वहाँ के 
अतिमुक्क नाम के श्मशान में प्रतिमायोग रूप तप को धारण किया। 
वहाँ पर निषास करने बाले रूद्र ने रुद्रतम रूप धारण कर प्रभु के 
चित्त में भय उत्पन्न कर उन्हें ध्यान से विचलित करने का प्रयत्न 
किया | बाल्य जीवन में जो बधेमान अद्भुत धेये का परिचय दे 
संगम देव के द्वारा सहदावीर शब्द से पूजे गए थे, अब मद्दायोगी उन 
सहाबीर को कौन विचलित कर सकता है? उपप्वर्ग की इस बेला 
में भी वे भगवान अविचल धेय-मृर्ति रहे श्राए। इससे प्रभावित 
हो रुद्द ने सोम्यता धारण कर उन तपोमूर्ति की स्तुति करते हुए उन्हें 
महति-महाबीर' कहा। “मद्॒ति-महाबीराख्यां कृत्वा विविधस्तुती ... 
अमत्सरः अगात्‌” । ( ७४-३३६ ) ' 

भद्दावार भगवान अपनी आध्यात्मिक साधना में बड़े बेग से 
आगे बढ़ रद्दे थे। उनके दिव्य प्रभाव से जन्म-विरोधी जीर्बों में 
मेत्रो की भावना उत्पन्न हो जाती थी । उसका जीवन अलेझ सिद्धियों का 
केन्द्र बन गया था; किन्तु वे उन चमत्कारों से पूर्णतया विमुख थे । उनका 
ध्यान सम्पूर्ण विभाव तथा विकार का परित्याग कर स्वाभाविक अवस्थापूर्ण 
सच्ची स्वाधीनता की उपलब्धि को ओर संलग्न था।. वे बड़ी सावधानों 


( १७ ) 
के साथ अपनी आत्सा को मोह की सेन्‍्य के प्रहार से बचाते हुए 
मोहज्षय के क्षेत्र में प्रततिशील हो रदे थे। उनके श्रेष्च योग, सद्दात तप 
और तेजपुश्ल जीवन की आंतरिक सहत्ता पर गंभीरतापूर्वक ध्यान “देने 
पर साधारण प्रामीण, दीन मनुष्यों आदि द्वारा उन पर किए गए उफ्संगों 
अथवा झत्याचारों को कथाएं मनोविज्ञान से बाधित कल्पना मात्र हैं। 
उन कथाओं का वाध्तविकता से कोई सी सम्बन्ध नहीं दिखाई पड़ता । 


कैवल्य ज्योति :--भगवान की द्वाद्शविध घोर तपश्चर्या :के 
द्वादश वर्ष पूर्ण हो रहे थे। वेशाख सुदी दशमी की लोकोत्तर और फ़बन 
वेला समीप आ गई । भगवान अब जुम्भक ग्राम के निकट झा गये, 
जिसके समीप ऋणजुकूला लदो बह रही थी | उत्तरपुराण में लिखा है, कि 
“वे जगदबन्धु भगवान बारह वषे तपश्चर्या को व्यतीत कर जुम्भिक़ा 
गांव के समीप ऋजुकूला नदी के किनारे मनोहर नाम के बन में 
महारत्न शिला पर प्रतिमा योग धारणकर विराजमान थे। बेशख 
शुक्ल द्शसी के दिन सन्ध्या समय हस्त ओर उत्तर नक्षत्र के मभ्यभाग 
में चन्द्रमा के आ जाने पर वे प्रभु क्षपक श्रेणी पर आरूद हो शुक्ल-ध्यान 
में विराजमान हो गए? | 


एकत्ववितर्क अवीचार नाम के शुक्ल-ध्यान का आश्रय ले उन 
बीतराग प्रभु ने मोहनीय कर्म का क्षय हो जाने से शक्तिहीन हुए ज्ञाना- 
बरण, दशेनावरण और अ्रन्तराय रूप घातिया कर्मों का क्षय किया । 
तत्काल वे पुरुषोत्तम अनन्तज्ञान, अनन्तदर्शन, अनन्तबीय और 
अनन्तसुख के स्वामी हो गए और दस जन्मातिशय. दस केक्लज्ञाना- 
तिशय ओर चतुर्दश देवरचित-झतिशय एवं अष्टप्रातिहाये रूप छियालीस 
गुणों के अधीश्वर बन गये । तीथैज्लुर प्रकृति का इस केंबल्य अबस्था 
में उदय हो गया । अब वे सबक्ष अर्दन्त हो गए | 


४ 


( शै८ ) 
+* बौद्ध मंथ सज्म्मनिकाय में भगवान सहाबीर की सर्वज्ञता तथा 


सब्ंदर्शीपने की चर्चा आई है। उस पर बुद्ध कहते हैं “तं च पन्‌ 

आम्ह्वार्क रुशति” यह कथन हमें प्रिय लगता है। यदि बुद्ध महावीर 

जातपुत्त की सर्वक्षता से अपरिचित होते, तो वे अवश्य उसके विरुद्ध 
, अपना मत व्यक्त करने में तनिक भी संकोच न करते । 


बुद्धदेव उस सर्वज्ञता की आकांक्षा करते थे, क्योंकि बोद्ध भिक्त 


नागसेन राजा मिलिन्द से कहते हैं कि “बुद्ध का ज्ञान सदा नहीं रहता | 
- जिस समय बुद्ध किसी बात का विचार करते थे, तब उस पदार्थ की 
क्षोर मनोडत्ति जाने से व उसे जानते थे। उनकी सर्वज्ञता सार्वकालिक 
, नहीं थी |” अतः बुद्ध नातपुत्त की अपूर्व सर्वज्ञता के प्रति मसवा युक्त थे। 


॥ 


सुरेन्द्र के आदेश से कुबेर ने अद्भुत कोशल प्रदर्शित करते हुए 


लिभुबत को विम्सयप्रद एक योजन विस्तारयुक्त समवशरण की रचना भी 
कर दी; किन्तु श्रमणशशिरोमणि गशधग्रूप निमित्त-कारण का अभाव 
'होने से छियासठ दिन पर्यन्‍त उन वर्धभान भगवान की दिश्यध्वनि 


“ भव्य जीचों के कर्णगोचर न हो पाई । 


भगवान का समवशरण ऋजुकूला के कूल से चलकर राजगिरी 


के निकटवर्ती विपुलाचल पर्वत १२ आ गया। कुशल सुरराज के सत्पयस्न 
से गौतम ग्राम का निवासी गौतम गोत्र में उत्पन्न इन्द्रभूति ब्राह्मण 
भगधान के समीप पहुँचा | सानस्तम्भ के दर्शन से गौतम विप्रराज का 
अहंकार दूर हो गया। उसके अन्त करण में वर्धभान भगवान के प्रति भक्ति 


के भाव उत्पन्न हुए इन्द्रभूति गौतम ते वधसान स्थाभी को प्रणास 





ज एडाटाइ00 (३४९७५९०१३ ४३५ ८ आिपवेतीनब ()वग्रीडइटाल्‍लाध। 2 पड, 


(५) दरापए, 5 ७8७९५, ठप तीह वघढुत. ० दा0प्ोव्वेडुट छक३8 गण 


पी 2च्395. गात॑ ट्राफिपछाञ)]ए५. ज़ाटइल्या वी प्रणा,... फट 


(200 ०06₹6 ती हज उ#बटते ताल. छ्र३.. तेल्कृल्ापंला।.. तप 
॥लीत्एत070.,. रा या मल दांत कलीलट! हाल दाट७ णर३॥९ए७४ ८ 
शबपांटव 0 डाठछ #..( 390९0 900/3 ० छा 58०४, ५० ४ऋ%ए५ 
92, 454, --२॥7 02 -?४ प्रौ१७. 


( १६ ) 


कर दिगम्बर मुद्रा धारण की | भाषों की विशुद्धता के फलस्वरूप इनौं-: 
भूति विप्रराज सप्तश्लद्धि समलंकृत महर्षि बन गए। अन्लस्क्त 
सामग्री तो पहिले से ही थी, गोतमगणधर रूप निमित्त कारण सिख” 
जाने से द्व्यध्यनि के लिए सामग्री परिपूर्ण हो गई। 

दिव्य देशना-- श्रावण ऋष्णा प्रतिपदा के मंगल प्रभात में मेघध्वनि 
का अनुकरण करती हुई भगवान की दिव्यध्वनि प्रगट हुई। गौतस 
स्थासी वर्धभान भगवान के प्रथम गणधर हुए। उनके सिवाय उनके 
दस गशणधर रूप मुख्य शिष्य और थे। 


उनके गणधरों में सातवें गणधर का नास मौयेपुत्र था-- 
मोयपुत्रस्तु सप्तम? | उत्तरपुराण में सुधर्म-मौयों! (७४-७३) शब्द 
द्वारा सौये नाम के गण॒धर का उल्लेख किया है। इससे यह स्पष्ट हो - 
जाता है, कि ईसा से ५५७ वे पूर्व सौये नामके महापुरुष गणघर हुए 
हैं। श्रमण-घर्म की दीक्षा शुद्धजातीय व्यक्ति को हो दी जाती है; अदः 
चंद्रगुप्त मौये को मुरा नाईन से प्रसूत बताकर चंद्रगुप्त से सौये बंश का 
उद्भव बताने का कतिपय अन्य ग्रंथकारों का कथन असम्यक है। बौद्ध 
प्रंथ दिव्यावदान में चंद्रगुप्त मौये के पुत्र और पौत्र अर्थात्‌ बिन्दुसार 
ओर अशोक को ज्ञत्रिय बताया है। ( पोलीटिकल इिस्ट्री, राभ्न चौधरी 
रचित ए० ११७ ) 


भगवान मद्दावीर प्रभु सर्वज्ञ हो गए थे, क्योंकि उनकी आत्म 
केबलज्ञान रूप परंज्योति की स्वामी हो गई थी। वे 'धम्मतित्थयरा! 
धर्मतीथे के प्रव्तक कह्टे गए हैं। उन्होंने बताया, कि वत्थुसहाबों धम्मो!-- 
वस्तु का स्वभाव धर्म है । जल का स्वभाव शीतलता है। इसी प्रकार 
क्षमा, मादेव, आजव, शौच, सत्य, संयम, तप, त्याग, आकिंचन्य और 
ब्रह्मचये आत्मा के धर्म हैं। क्रोध, मान, साया, लोभ आदि विकारी 
परिणाम आत्मा के निज स्वभाव नहीं हैं। “यः संसार-दुःखतः सत्वान 
उत्तमे सुखे धरति सः धर्मः”-जों संसार के दुध्खों से बचाकर जोबों 
को श्रेष्ठ सुख में घारण करता है, बह धर्म है। उस श्रेष्ठ एवं अविनाशी 


( २० ) 


छुख की आप परभाव तथा पर पदार्थों का परित्याग करने पर होती है। 
“बह्मरतस्य आत्मसंतुष्टस्य आत्मठ॒प्तस्य वाचासगोचरं सौखू्य भवति”- 
असृत्म स्वभाव में निमग्न, आत्मा में संतोष धारण करने वाले, भात्मटप्त 
व्यक्ति को वाणी के श्रगोचर आननद्‌ प्राप्त होता है। मोह की मद्रा 
को पीने के कारण यह जीव आत्स सुख को भूलकर बाह्य पदार्थों में सुख 
खोजता हुआ दुःख पाता है: जैसे श्वान शुष्क अस्थि को चबाता है ओर 
अपने मुख से बहने वाली रक्त धारा का आस्वादन कर वह सुख की 
कल्पना करता हुआ अन्त में मुख के ब्रणणों के कारण व्यथित होता है । 
इस जीव की भयंकर भूल यही है, कि यह शरीर में आत्म-बुद्धि घारण 
कर बाह्य वस्तुओं के प्रति आत्मीयता धारण करता है ओर उनका अपने 
प्रतिकूल परिणमन होने पर यह खेद को प्राप्त होता है। इस जीब के 
संसार में परिभ्रमण का कारण अचित्य सामश्येसंपन्न अपने 
श्रात्सस्वरूप को नहीं जाना है ।+ अतः आत्म परिचय तथा जीवन 
शोधन आवश्यक हैं । 


यह बात मनन करने योग्य है: -- 


देहान)गतेबीज॑ देदेस्मिन्‌ आ्रात्मभावना । 
बीज विदेहनिषत्ते: श्रात्मन्येबात्म-मावना || 


इस जीव के देह्दान्तर धारण का कारण इस शरीर में आत्मा की 
भावना करना है। देह रहित अथांत विदह अवस्था का कारण आत्मा से 
आत्मा की भावना है। अनादिकालीन अविद्या के कारण यह कनक, 
कामिनी, ग्रह, आर्द बाह्य वस्तुओं का बकरे की भांति मेरा-मेरा 
कहता हुआ अन्त मे काल रूप भेड़िया का ग्रास बनता है । 





+ सच्चा सुधार आ्रात्म निमेलता में निहित है। अ्रभेरकन दार्शनिक 
इमरसन का कथन है, “सुधार भीतर से ही करना पड़ेगा | अ्रपने प्रति खद्चा 
रहने पर कोई भी मा मानव के लिए अरसत्य नहीं हो सकता। हमें पूर्णतः श्रात्म 
शक्ति के सहारे रहना है |” 


( २१ ) 
बुद्धिमान व्यक्ति को यह सोचना चाहिए :-- 


श्रेरे जोव भववन विषें, तेरा कौन सहाय । 
कालसिंह पकरे तुके तब को लेत बचाय || 
ऋपने संबंध में यह विचार भी आवश्यक है-- 


नित्य श्रायु तेरी भरे, धन गेरे मिल खाय। 


वू तो सोता हो रहा. हात भ्ुलाता जाय ॥ 


जीव, अजीब, आखब, बंध, संबर तथा मोक्ष ये सप्त तत्व हैं। 
चेतन्य श्रर्थात्‌ ज्ञान-दर्शन गुण युक्त आत्मा ही जीब है। उससे रहित 
ज्ञानशून्य अजीब है। जीव के रागादि भावों का निमित्त पाकर जड़ 
पुदूगल कर्म रूपता धारण करते हैं। # उन कर्मों के निमित्त से जीब के 
रागादि भाव होते हैं। जीव और कर्म में निमित्त-नेसित्तिक संबंध है; 
उनमें उपादान-उपादेय संबंध नहीं है। मिथ्यात्व, राग, हंषादि के 
कारण आत्मा में विकार उत्पन्न करने वाल कर्मों का आगसन होता है। 
कर्मों के आगसन के द्वार को आख्रव कद्दा है। आत्मा और कर्मों का 
परस्पर में बंध होकर उनमें बंध्य-बधक भाव का हो जाना बंध है। गुप्ति, 
समिति, धर्म, अनुप्रज्ञा, परीषहजय तथा चारित्र के द्वारा उन कर्मों का 
आगसन रुकता है, इसे संबर कहा गया है । तपश्च्या ओर आत्मष्यान 
द्वारा कर्मों को धीरे-धीरे आत्मा से प्रथक्‌ करना निर्जरा है तथा 
कर्मों का आत्मा से पूर्णतया प्रथकरण मोक्ष हे। बुद्धिमान व्यक्ति 





# जेन धर्म के कर्म सिद्धान्त पर गम्भीरतापूबक विचार कर डा० जैकोबी कहते हैं, 
«फल सालताए ता हि 87773 78 "2 4ि९ए-४०४८ ० फैट ]व0 इएडट्या.' * 
“क्रम सिद्धान्त जैन दशन का केन्द्र स्थल है।” अपने कथन को संयुक्तिक 
सम्रकाते हुए वे कहते हैं,--'“प८ एबाखाव पीट0ए ती धो ]बा5 बेड 
बा0. 0ाहएव। बाएं वालए/व! एच रण धोहाक इ3एडॉटाए बग0े हीरा 
उभिएंडए 45 ००)506९०७४७०७।४ 0पंढा फडशआ परोल णाए। रण फ्रवपततांशा 
( 5६घव३८३ प्र ]&9आभग 9, 24, 39 ). 


( २२ ) 


का कर्चव्य है कि संवर ओर निजरा के द्वारा। आखब और बंध से 
बचकर मोक्ष को प्राप्त करे । 


प्रत्येक भव्य प्राणी सम्यग्द्शन (आत्म श्रद्धा) सम्यकनज्नान तथा 
सम्यकचारित्र रूप रत्लत्रय के द्वारा मोह शत्रु का क्षय करके सिद्ध 
परमात्मा बन सकता है। अन्य संप्रदाय में उन्हें 'निर्गेण त्ह्म” कहते हैं । 
श्रपने को त्ह्म कहने सात्र से यह श्रात्मा मोह के भयंकर जान से नहीं 
मुक्त होता है। जब तक अहंकार और मसकार के सहारोग से पिएड नहीं 
छूटता है, तब तक यह सश्ची स्व की अधीनता को नहीं पाता है| आर्थिक, 
राजनेतिक आदि स्वाधीनताओं से आध्यात्मिक स्वाधीनता भिन्न है। 
राजनैतिक आदि स्वाघीनता वाला व्यक्ति मोहनीय कर्म के क्रीतदास तुल्य 
आचरण करता हुआ सदा बंधन के जाल में अपने को जकद़ा करता है | 

तल्वचितक हृदय में सोचता है :-- 


हे आत्मन ! तू ही कर्मों का बंधन करता है। उसके फल 
समूह का अनुभव करने वाला तू ही है। तू ही उन कर्मों का क्षय 
करता है। इस प्रकार कर्मत्तय रूप मुक्ति तेरे हाथ में है, उसके लिये 
क्यों नहीं चेष्टा करता है ? 

भगवान ने यह भी कहा था-- 

'कालत्षेपो न कर्तव्यः--आत्मन्‌ | विषया की आराधना में अपने 
दुर्लभ नरभबव को नष्ट सत कर, क्योंकि ' आयुः क्षीणं दिने-दिने-- 
तेरी आयु प्रतिदिन घटती जा रही है । तृ यह सत सोच कि मेरी स्थिति 
! श्रालब श्रादि शब्द बौद्धों के यहां प्रयुक्त हुए हैं, किन्तु उनका यौगिक 

( #टा2 ) श्रर्थ में बोद्धो ने प्रयोग नहीं किया है | डा० जेकोबी ने यह 
महत्व शोध की है --/ [१९ 
( थि॥श7 ) शीट प्राठ्य 5ठ्ठात्रीटब। लाया: 'बडा7०४-  बोडो ने जन 
धमम से “राखव' शब्द अहरण किया है ।? ( 7090 9 39 ) इन शब्दों के 


श्राधार पर उक्त जमन विद्वान जेनधर्म की विशेषता बताते हुए. उसे बुद्धधर्म 
से पूब का मानते हैं । 


कपतवात5 ्रबश्ट 90070८0 07 ॥ 


( २३ ) 
पर सर्वभक्ती यमराज करुणाभाव घारण करेगा। यस के भरहार में 
करुणा शब्द ही नहीं है -यमस्य करुणा नास्ति! | यम्॒ के संकट से 
छूटने के लिए संयम का शरण ग्रहण करने में क्षण मात्र भी प्रमाद्‌ 
नहीं करना चाहिए। आत्मद्शन और आत्मजझ्ञन होने पर भी भ्रसंयमी 
निर्बाण को नहीं प्राप्त करता है। यस का नाशक संयम! है | 
बाह्य रूप में संयम को भूलनेवाला प्रमादी आध्यात्मिक निर्मेलता 
नहीं प्राप्त करता है; अतः स्वयं को बाह्य और अन्‍न्तरंग निर्मलता का संगम 
स्थल बनाना विषेकी व्यक्ति का परम धर्म है। 
न चर बाह्यम-्तपोहीनमम्यतरतपो भवेत्‌ । 
तंडुलस्येब बब्लित्तिनृहि वन्ह्यादिके बिना | 
बाह्य तप शुन्य अंतरंग तप नही होता है। अग्नि आदि बाह्य 
सामग्री के अभाव में तंदुल का परिषाक नहों होता है | 
प्रारम्भिक अवस्था में सनुष्य की सच्य, सांस, सधु, स्थूल हिंसा, 
भूठ, चोरी परस्त्रों सेवन त्याग के साथ धनादि परिग्रह को सर्या- 
दित करना चाहिये । इन्हे गृहस्थ के मूलगुण कहा गया है। इस बाह्य 
आचार द्वारा अंतरंग में राग दृपादि विकार दूर द्वोते हैं । बाह्य आचार 
साधन है। अन्तरंग में निर्मलता साध्य है। 'रागद्वेष-निशृत्ये चरणुं 
प्रतिपद्यते साधु! मुनिजन राग, द्वेषादि की निशृत्ति के लिए द्रव्य संयम 
रूप चारित्र को स्वीकार करते हैं । 
यह समम अ्रांतिपूर्ण है, कि राग दषादि का त्याग साधन है और 
द्रठ्य चारित्र साथ्य है। अतः सर्वप्रथम विषय भोगों का त्याग आवश्यक 
है। जिततो शॉक्त हो उतना त्याग करो और सर्वसंग परित्याग को 
लक्ष्य बना अपरिग्रही श्रसण के चरणों के अनुरागी बनो | 
दो मुख सुई न सीये कथा दो मुख पथी चले न पंथा | 
यों द। काज न होय सयासे विषय भोग अ्र८ मोख पयांने॥| 
त्याग का जीवन के विकास में बड़ा स्थान है। तत्वज्ञान खहित 
त्याग मोक्ष का कारण है, किन्तु तल्वज्ञान रहित स्री त्याग दुर्गत की 


( २४ ) 


बिपदाओं से बचाता है। आवश्यकताओं की पूर्ति द्वारा सच्चे सुख को 
कल्पना जल मंथन द्वारा घृत की प्राप्ति सदश बात है। आसक्ति को 
छोड़ना त्याग का प्रथम चरण है। मरतचक्रवर्तो ने क्षत्रिय नरेशों को 
डपदेश देते समय कहा था :-- 
त्यागों हि परमो धमरत्याग एवं पर त्प:। 
त्यागादिह यशोलामः परत्राम्युदयो महान ॥ महापुराण ॥ १२४-४२॥ 
स्याग ही श्रेष्ठ धर्म है। त्याग ही श्रेष्ठ तप है। त्याग से कीर्ति 
मिलती है तथा आगे महान अभ्युदय की प्राप्ति होती है । 
यह सुभाषित महत्वपूर्ण है :-- 
भागती फिरती थी दुनिया जब तलब करते थे हम | 
अब जो नफरत हमने की वो बेकरार आने को है ॥ 


भगवान ने प्रत्येक गहस्थ को विपय-भोगों के प्रांत आसक्ति के 
स्याग का उपदेश दिया था, कारण आसक्ति में ही अधः्पात के बीज 
विद्यमान हैं। कबि का यह उथन व्यक्ति को सुखी बनाने के साथ को %- 
जीवन के सुख का हेतु भी है :-- 
दातव्यं भोक्तव्यं सति विभवे संचयो न कर्तव्य: । 
पश्येह मधुकरीणां संचितमर्थ दृस्त्थन्ये ॥ 
चभवपूर्ण स्थिति होने पर मुक्तहस्त हो सत्पात्रों को एवं करुणा- 
पात्रों को आहार, ओपधि, ज्ञान तथा अभयदान दो और स्वय॑ भो 
पुण्योपाजित संपत्ति का फल भोगो | कृपण वनकर केबल संचयशील नहीं 
बनना चाहिये | बेचारी श्रमरी श्रम कर मघु का संचय करती है. और 
उसके संचित सधु को त्लोग लूट लिया करते हैं। घनसंचय के लिए 
दीवाना बनने वाले ओर सर्व प्रकार के पापाचार में निमग्न रहने वालों 
को यह नहीं भूलता चाहिये कि उनके समीप ही उनकी सौत रहा 
करती है। क्षण भर में आँगों के ब-द्‌ हो जाने पर वह व्यक्ति परलोक 
प्रयाण करता है और उसकी संचित संपत्ति आदि सामग्री यहां ही पड़ी 


रहती है। शायर का कद्दना ठीक है ; -- 
७०५ ४ 


( २५ ) 


श्रागाह अपनी मौत से कोई बशर नहीं । 
सामान सी बरस का पल की खबर नहीं ॥ 

भगवान ने गृहस्थ को दान, पूजा, तप और शील पालने की 
प्रेरणा की थी। उससे भ्रृहस्थ की सनोकामना पूरे होने के साथ 
अशुभ का क्षय होता दै :-- 

गौतस गणधर ने भगवान से महत्व की बात पूछी थी-- 

भगवन्‌ ! किस प्रकार चलना चाहि० ? किस प्रकार खड़े रहना 
चाहिए ? क्रिस प्रकार बैठना चाहिए क्रिस प्रकार शयन करना 
चाहिए ? किस प्रकार भोजन #रना चाहिए ? किस प्रकार संमाषण 
करना चाहिए ! किस प्रक्नार पाप कर्म नहीं बँधता है ! 

भगवान ने उत्तर दिया !-- 

जद॑ चरे जद॑ चिट्ठे जदमासे जदं॑ सए | 
जदं भुंजेज भासेज एवं पाव॑ ण बज्मद ॥ 

यज्ञ से चलना चाहिए, यज्ञपूर्वक खड़ा रहना चाहिए, यत्र से 
बेठना चाहिए, यक्ञपूर्वक शयन करना चाहिए, यक्षपूर्वक्ष भोजन करना 
चाहिए, यत्ञपूर्वक संभाषण करना चाहिए। इस प्रकार साबधानीपूर्यक 
आचरण करने से पापकर्म का बन्ध नहीं ोता है । 

अहिंसा की साधना-भगवान ने अहिंस! की साधना को सर्व* 
जीब द्तेंकर कहा था| यह गृहस्य और अ्रमण के भेद से दो प्रकार की 
है | गृहस्थ कृषि, वारिज्य, राष्ट्रसंरत्ञण आदि उत्तरदायित्वपूर्ण आवश्यक 
कार्यों के कारण पूर्णतया अहिंसा का पालन नहीं कर सकता, इसल्षिए उसके 
लिए अधिक से अधिक करुणाशील बनने के लिए प्रेरित करते हुए 
कम से कम इरादवन द्वोने बाली अर्थात्‌ ((॥(०॥४079॥) संकल्पी हिंसा 
का परित्याग आवश्यक बताया है। जैन क्षत्रिय व्यक्तिगत जीत्नन में 
मणमांसादि का त्याग करते हुए लोक व्यवस्था के देतु अपरिहारय 
स्थिति में शस्त्र का भी प्रयोग करता है । अन्याय के दमन मनिमित्त समर्थ 
शासक भीषण रूप से दण्ड का प्रद्दार करते 22 सेन स्वासी ने 
महापुराण में लिखा है-'प्रजाः दृरदघराभाते सात्स्यं स्यीय, अयत्यमूः | _ 


(२६ ) 


( महापुराण १६-२४२ ) अपभ्रंश भाषा के मद्दाकवि पुष्पदंत ने कहा 
है रणु चंगड दीशपरिगहेण”--दीन रक्षणार्थ युद्ध उचित है | सभा 
पराक्रस शरणागत का संरक्षण है--'पोरिसु सरणाश्य रक्खणेण ।”? 
ज्ञत्निय का धर्म रक्षा करना है। थी 


यदि दण्ड धारण में नरेश शैथिल्य दिखाव, तो प्रजा में सात्य्य- 
न्याय! ( बड़ी मछली छोटी मछली को खा जाती है, इस प्रकार बलवान 
द्वारा मिब्ल्ों का संहार होना मात्स्यन्याय है) की प्रवृत्ति होगी। 
कुशलगृहस्थ अनासक्ति पूर्वक कार्य करता है। वह अहिसा की हेदय से 
शाराधना करने के कारण अधिक मात्रा में दोष का संचय नहीं करता | 
भगवान महावीर की अहिंसा की चर्चा करते हुए स्व० भारतरत्न 
राष्ट्रपति डॉ० राजेन्द््रसाद जी ने बेशाली अहिसा जेन शोधसंस्थान के 
शिलान्यास के समय ये महत्वपूर्ण शब्द कहे थ्े--“महावीर भगवान 
के सन्देश और उनके लौकिक जीवन के सम्बन्ध में अधिक से अधिक 
ज्ञानकारी प्राप्त करमे का हमारे लिए ही नहीं समस्त संसार के 
लिए विशेष महत्व है। अहिंसा परमों धर्म” का उनका सन्देश उनकी 
अनुभूति और तपश्चर्या का परिणाम था। महावीर के जीवन से 
मालस होता है कि कठोर तपस्या करने बाद भी वे शुष्क तापसी अ्रथवा 
प्राणियों के हित अहित से उदासीन नहीं हो गये थे | दूसरों के प्रति 
ईनकी झात्मा स्नेहाई और सहृदय रही | इसी सहानुभूतिपूर्ण स्वभाव 
के कारण जीवों के सुख-दुःख के बारे में उन्होंने गहराई से सोचा हैं 
ओर इस विषय में सोचते हुए ही व वनम्पति के जीबों तक पहुँचे हैं। 
सूच्म दृष्टि ओर बहुमूल्य अनुभव, जिसके आधार पर वे अ्हिसा के 
आदर्श पर पहुँचे, असाधारण जिज्ञासा का ही विषय न रहकर वेज्ञानिक 
अध्ययन एवं अनुसंधान का विषय होगा चाहिये+ |” 
, यदि गम्भीरतापूर्वक विचार किया जाय तो अहिंसा की विद्या 
को प्रदान करने वाले तीथेकूरों के चरणों में मस्तक झुके बिना न रहेगा । 


[4 ( पिकष्काएं) वाउत्रपाल णी शिब्रात, उंभारण॑ण्टए शाते 6गीए5क 
. "४6४४९7 955-]960 ९8६8८ 97 ), 


| रे ॥ 

जीवों जीवस्य भक्षणम्‌! डिप्ाफंप्। ० ५० ॥०50--समर्थ 
को ही जीने का अधिकार है आदि विचारों के समज असमर्थों को भी 
जीवित रहने का उचित अधिकार है यह दृष्टि युक्तिपूर्ण है। हमें मेसे 
जीवन प्रिय है, उसी प्रकार दूसरों को भी जीवन प्यारा है। इस प्रकार 
आत्मौपम्य की कल्पना ने अहिंसा की दृष्टि को जागृति प्रदान की । 
सुसंस्कृत और अत्यन्त विवेकी मानस ही श्रह्विंसा की महत्ता को पूर्णतया 
हृद्यंगस कर सकता है। 

इस अध्ठिंसा के विषय मे नोबल पुरस्कार विजेता महान विद्वान 
रोम्याँ रोलाँ ने ये शब्द कहे हैं $ :-- 

“जिन सन्‍्तों ने हिंसा के सध्य अहिसा सिद्धांत की खोज की 
व न्यूटन से अधिक बुद्धिमान तथा वेलिगटन से बड़े योद्धा थे।” जो 
लोग बिश्व में पशु-जगत्‌ के जीवन का अध्ययन कर हिसा के देतु सनुष्य 
को प्रेरित करते हैं, उन्हें यह स्मरण रखना चाहिये, कि पशुओं की 
अपेक्षा विवेकी सानव क। स्थान उच्च है; इसलिए उसे पशुओं के 
पदचिन्ह पर चलने की भूल से बचना चाहिये, क्योंकि बह पिवेकहर्स 
पशु नहीं है। अतः बह पशुता का पथ क्यों पकड़ता है ? रोस्याँरोलाँ का 
यह कथन सत्य तथा विचारपूर्ण है -- 

“जिस प्रकार हिंसा पशुओं का धर्म हैँ, उस प्रकार अहिसा 
मनुष्यों का धर्म हे |” ३. 

यह जैन धर्म की अहिंसामयी देशना का प्रभाव था; कि जिससे 
प्रेयतत्व! का प्रेसीबर्ग पशु बलिदान के विचारशून्य पथ का परित्याग कर 
भगवती अहिसा की आराधना में प्रवृत्त हुश्ना। भारत की विभूति तथा 
प्रकाण्ड बेदिक विद्वान लोकमान्य तिलक ने ये महत्वपूर्ण शब्द लिखे 
थे--“अहिसा परमो धर्मः” इस उदार सिद्धान्त ने बआाक्षण धर्म पर 
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( रैम ) 


विरस्सरणीय छाप मारी है। पूर्वकाल में यक्ष के लिए असंख्य पशु्तों 
ही हिंसा होती थी। इसहे प्रमाण मेघदृत काव्य आदि अनेक प्रन्थों 
में मिलते हैं, परन्तु इस घोर हिंसा का आह्मण॒धर्म से बिदाई ले जाने का 
प्रेय जैन धर्म के हिस्से में है।” इस अरद्धिंसा परम धर्म के सम्बन्ध में 
शान शव का यह कथन स्मरणीय है :-- 
यलिश्वित्‌ संसारे शरीरिशां दु ख-शोक-भयबीजम्‌ | 
दौभाग्यादि-समस्त. तद्विन्सा-सम्भव॑ शेयम्‌ ॥ 

इस संसार में जीबों के दुःख, शोक एवं भय के बीज स्वरूप 
दुर्भाग्य आदि का जो दर्शन द्वोता है, वह हिंसा से ही उत्पन्न समभना 
श्वाहिये। आज जिस भौतिक उन्नति के कारण बेज्ञानिक जगत्‌ अहंकार 
युक्त दो परितोष की कल्पना करता है, वह धारणा आ्रान्तिपुर्ण है। 
प्राणघात के कुशल उपायों की वृद्धि एक प्रकार से यमराज का प्रतिनिधि 
बनाती है। यम' के आलय से निकालकर 'संयम' के मंदिर में जीव को 
सुरक्षित रखना अद्दिसा की सामर्थ्य है। डा० इक़बाल ने वतंमान 
हिंसात्मक विकास की व्यंग्यात्मक शल्ली में इन शब्दों में निन्‍दा की है - 

जान ही लेने क हिकमत में तरक्की देखी। 
मौत का रोकने वाला कोई पेदा न हुआ ॥ 

अहिंसा की साधना के लिए हमें अश्रपत्ती अधोमुखी वृत्तियों को 
ऊध्वेगामिनों बनाने का परिश्रम पूर्वक उद्योग करना होगा । आज बिश्व 
के चिन्वक इस सत्य को स्वीकार करते हूँ कि बतेमान के जगत को दुश्ख 
के दाबानल से मुक्त करने का एकसात्र उपाय भहायश्नसण महावीर 
की अहिसा है । प्रदाए्ड चितक ओर वदिक दार्शनिक डा० राधाकृष्णन 
की यह चतावनी सायपूर्ण है, “यदि मानवता क। विनाश से बचाना है 
झोर कल्याण के मार्ग पर चलाना है, तो भगवान महावीर के सदेश को 
और उनके बताए हुए मार्ग को ग्रहण किए बिना अन्य कोई रास्ता 
नहीं है ।” 

यथार्थ बात तो यहद्द है, कि जितनी आत्मौपम्य की भावना तथा 
अषिंसापूण आचरण की अभिवृद्धि होगी, उतनी ही सश्ी समृद्धि, शक्ति 


(६ २५६ ) 


और सुख की उपलब्धि होगी। भगवान महावीर के तस्वज्ञान का उदार 
भाव से अध्ययन तथा आचरण कल्याणदायी है। व्यक्तिगत लघु 
स्थार्थां से उचचा उठकर विश्व प्रेस और जिश्व बंघुत्व की भूमि में पदापणश 
करने वाली आत्मा महान बनकर मंगलमय संसार के निर्माण में 
योग दान कर सकेगी। हमारा प्रेस सानव सस्राज तथा पश्च जगत्‌ के 
प्रति आवश्यक है | सुसंसक्रत व्यक्ति अपने हार्दिक प्रेस की वर्षा प्राणी 
मात्र पर करता है। महारानी विक्‍्टोरिया के ये शब्द बढ़े महत्वपूर्ण 
एवं गंभीर है :--# “कोई भी सभ्यता तब तक पूर्ण नहीं होगी, जब तक 
कि वह अपनी 4दारता तथा करुणा की परिधि में मृक तथा परित्राण 
रहित प्राणियों को सम्मिलित नहीं करती है |” 


स्याद्ाद-- इस अहिंसा का बौद्धिक स्तर पर उपयोग होने पर 
दाशंनिक मेत्री की स्थापना होती है। इसे स्याद्वाद या अनेकान्तवाद 
कहते हैं। इसके द्वारा विभिन्न विचारधाराओं के मध्य समन्वय की 
भावना उत्पन्न की जाती है। एक ही वस्तु विविध दृष्टियों से देखी जाने 
पर नाना रूप में प्रतिपादित की जाती है। जो व्यक्ति पिता की श्रपेक्षा 
पुत्र कहलाता है, वही पुत्र की अपेक्षा पिता भी कहलाता है। पितापना 
ओर पुत्नत्व जेसे विरोधी विशेषण भिन्न-भिन्न अपेक्षाओं से अबाधित 
तथा अनुभव सिद्ध हैं, उसी प्रकार वस्तु की नित्य मान्यता, अनित्य 
सान्यताओं आदि में द्रव्य तथा पर्याय दृष्टियों की अपेक्षा सत्य का 
दर्शन होता है । जहाँ मनुष्य एकान्तवादी बन स्वयं को डृहर्स्पात मानता 
हुआ दूसरे पक्ष को नितान्‍्त असत्य मानने की जिद पकड़ता है, वहां वह 
अक्षान के गडढे में गिर जाता है। 

पदाथे में अनन्त प्रकार की विशेषताएं हैं। उनमें जिसका वर्णन 
होता है, वह मुख्य रहती है; रोष बातें गौश रूप हो जाती हैं। हस 
# ० एसोॉउडब्रपणा 5 ००प्राए2५९ शायंदा 0९६ ००0६ 7000706 धा८ 
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( द३े० ) 

अपनी सीमित शक्ति रहने से पूर्ण सत्य का दर्शन न करने के 
कारण उसके एक अंश को ही जान पाते हैं । भूल से हम अपने को दी 
सत्य का एक सात्र अधिकारी मान अन्य पक्ष को सर्वथा मिथ्या कहने 
का दुस्साइस करते हैं। हमें दूसरों की भी दरष्टि का सम्मान करना 
चाहिये। स्वर्गीय जवाहरलालजी नेहरू के ये शब्द महत्वपूर्ण दें। 
# हमें यह स्वीकार करना चाहिए, कि सत्य विविधताओं से पूर्ण है तथा 
बह सत्य का दर्शन किसी एक वर्ग का ही विशेषाधिकार नहीं है ।” 
( छ_]्भा098 शांतए8 8॥9ए80 70एण4ा 80॥799 ). 


संखिया को जनसाधारण प्राणवातक जान उसे विष मानता है; 
किन्तु कुशल बे उसे योग्यपद्धति द्वारा संशोधित करके उसके द्वारा 
प्राण रक्षण करता है। अतः कहना होगा कि एक दृष्टि से संखिया 
बिष है, किन्तु कुशल बेद्य की दृष्टि से वह विष नहीं हे । इससे सत्य का 
बणंन विविध दृष्टियों से विविध रूप मे होता है । जर्मन दार्शनिक द्ेगल 
(#८९८) ने भी इस स्थाद्वाद विचार प्रणाली का समर्थन जिया है । गांधी 
जी कहा करते थे, मुझे जेन धर्म का स्थाद्वाद बड़ा प्रिय लगता है |! 
डा० राजेन्द्रप्रसाद जी ने इस समन्वय दृष्टि रूप सिद्धान्त के बारे में 
कहा था, 'सहावीर के जीवन से एक और तत्व हमें ग्रहण करना 
चाहिये, वह है उनकी समन्त्रय हटा । अपने विचारों को उदार रख 
दूसरों को सहानुभूतिपूर्वक उनकी दृष्टि से समभने की क्षमता ओर अपने 
में मिलाने की शक्ति ही समन्वय दृष्टि ६ैं। महावीर की समन्वयात्मक 
दृष्टि भारतीय धर्म तथा दर्शन के लिये बहुत बड़ी देन है । इस सिद्धान्त 
की गहराई ओर इसके उच्च व्यवह्वारिक पहलू को हम सहावीर के जीवन 
द्वारा समझ सकते हैं |” 


राष्ट्रपति डा० राधाकृष्णन ने दिल्ली में महाबीर जयंती पर दिए 
भाषण में कहा था, कि भारतीय संबिधान में धर्मनिरपेक्षता की 


# ७६ ३४३४८ (० 7248८ 0६६ धप!) ॥5 #१६7ए-उतंट्त &घ0 48 4. ३8 
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( है! ) 


( $८८प्रॉआ ) नीति निर्धारण में जैन धर्म का स्याद्दाद पिद्धान्त 
मार्गदर्शक रहा है। 
भगवान महाबीर की दिव्यवाणी का सार यह है। 
जीवोत्य: पुद्गलश्चागप: इत्यसो तत्वसंग्रदः । 
यदन्यदुच्यते किंचित्‌ सोस्ति तस्येव विस्तरः ॥ 


चेतन्यपुञ्न जीव द्रव्य भिन्न है और चेतन्य शून्य जड़ पृदूगल 
(779((० 7 ) भिन्न है; यह तत्व का सार है। इसके सिवाय जो कुछ 
अन्य निरुपण किया जाता है, वह उपरोक्त कथन को बिस्हृत 
व्याख्या है । इस आत्मा को रत्नत्रय के द्वारा कर्मबन्धन से छुटाना परम 
कर्तव्य है। 

अहिंसा की समाराधना मनुष्य को शक्ति (7शांशा। ), 
ज्योति (आ!8ीा) तथा आन (0680ाशा() को प्रदान 
करती है। व्यक्ति तथा समष्टि का कल्याण अहिंसा की हेंदय॑ं से 
आराधना है। उनकी करूणापूर्ण दृष्टि के कारण पुष्पदृत कवि ने उन्हें 
दया-बडढमाण जिएं वडढमाण/-दया से वर्धभान, जिनेश्वर वर्धमान 
रूप में स्मरण कर उनकी अभिवंदना की हैं । 

भगवान सहाबोर ने कहा है, कि झात्सशक्ति को विकसित करते 
हुए साधारण मानव अहिसा तथा अपरिग्रहत्व की परिपूर्ण साधना 
हारा परमात्मा बन सकता है। एक अंग्रेज ने महावीर 
भगगन के जीवन से प्रभावित हो कहा था*, 'मुमे महाबीर का जीवन 
इससे प्रिय लगता है, कि वह्‌ मानव को परमात्मा बनने की शिक्षा 
देता है। उसमें यह बात नहीं है कि महावीर की शिक्षा ईश्वर को 





# ३ एक 0 प्राटाफारा ४०४73ए77-१73 वि 35 फांडगाहु एव िद्ान 
क़006 40 50१-॥800व१ गाते गरठध 85 07 560-99०त (0 इपए९ड< 
(७०09-90०0व. ॥ां कीबा छह्न्‍ट 30, 9 छ०प]त 76६ €श्ला पलटी 
(8॥3ए78?8 [[(, 88 छ€ 872 700 500 (ऐप छात्य, िद्वा। 5 (6 
शिाट्ब्राटएए आए]ल्टा 0ि पाकर आदर. ([ लैशरलॉ748. 944, 


सै पहुप्रशं परण्याए67 ). 





( शेर ) 


ओर महान ईश्वरत्व प्रदान करती है। यदि ऐसी बात न होती, तो 
मैं महावीर के जीवन चरित्र का स्पर्श भी नहीं करता, क्योंकि हम 
ईश्वर नहीं हैं, किन्तु मानव हैं। सनुष्य के अध्ययन के योग्य महान्‌ 
विषय मानव ही है |” 


उनकी पावन स्मृति में दीपमालिका का सुरम्य संगल उत्सव 
मनाया जाता है। इस ग्रंथ के निर्माण में जिनेन्द्र की भक्ति तथा 
आराधना विशेष कारण रहें हैं, अतः उनके चरणों में हमारी सबिनय 
प्रजामांजलि है । 


इस पुस्तक के लेखनकाय में चि० ऋषभकुमार दिवाकर एम. ए, ने 
महत्वपूर्ण सहयोग दिया है। मुद्रण की व्यवस्था तथा सत्‌ परामर्श 
प्रदान करने में हमारे अ्रनुज डाक्टर सुशीलकुमार दिवाकर एस० ए०, 
बी० कॉम०, एल-एल? बी०, पी-एच० डी० का महत्व पूर्ण योगदान 
रहा है । इप मंथ के प्रशन में तोन हजार हुपयों की सहायता दानबीर, 
रायसाहेब सेठ चांदमल जी सरावगी गोहादी ( आसाम ) के द्वारा प्राप्त 
हुई । श्रतः पूर्वाक्त सभी व्यक्ति धन्यवाद के पात्र हैं । 


आशा है इस रचना द्वारा लोगों में अहिंसा तत्वज्ञान के प्रति 
समादर की सदभावना वृद्धि गत होगी | 


चेत्र शुक्ला त्रयोदशी 
११ अप्रेल, १६६८ 
दिवाकर सदन 
सिचनी (सम. प्र. ) 


महाचीर जयंती । 


सुमेरुचन्द्र दिवाकर 


बैनवासी- परंसतो 


विश्व का रंगमंच विचित्रताओं ओर पिविधताओं का 
आपूर्व संगमस्थल है। अनन्त जीव अनादि से अगश्धित वेषों को धारण 
कर अपना अभिनय किया करते हैं। उन प्राणियों में कोई कोई ऐसे 
जीव रहते हैं, जो अपनी आत्मा को स्वावलम्बन के द्वारा 
समुजैत बना अभिनेता का कार्य सम्राप्त कर सिद्ध भगवान की पूर्ण 
स्थित को प्राप्त कर ऋृत-इृत्य हो जाते हैं तथा संस्ति के अद्भुत 
अभिनयों का अपनी केवल्य ज्योति में दर्शन करते हैं । ऐसी द्वी प्रातः 
स्मरणीय एवं चिरबन्दनीय बिभृतियों में तीथंकर महात्रीर हुए हैं। 
सुबिकसित एवं सर्वांगीण सामर्थ्य-पुंज परम पुरुष बनने के पूर्व वे 
अनेक योनियों में परिभ्रमण करते थे। एक समय वे एक बनवासी 
भीषण बनचर पुरुरवा की पर्याय में थे। 

इस सम्बन्ध में उत्तरपुराण में इस प्रकार प्रकाश डाला गया 
है | इस जम्बूद्वीप के पूर्व बिदेह क्षेत्र में सीता नदी के उत्तर तट पर 
एक पुष्कलाबती नाम का देश है। उसमें पुंडरीकिणी पुरो के मधुवन 
में एक व्याधाधिप :”--भीलों का स्वामी रहता था। 

पुरुरवाः प्रियास्यासीत्‌ कालिकाख्यानुरागिणी । 
झनुरूप विधत्ते हि वेधाः संगमंगिनाम्‌ || पं ७४ --१६ ॥ 

भोलराज का नाम था पुरुरवा तथा उस पर अनुराग धारण करने 
वाली कालिका नास की स्त्री थी। प्रायः कर्मरूपी विधाता जीवों का 
समागस एकसरीखा निर्माण करता है। 

एक सम्य उस सधुवन में सागरसेन नाम के दिगस्वर मुनिराज 
सार्ग भूलजाने से इधर उधर भटहछ रहे थे। उन दिगम्भर मुनि को 
दूर से देखकर पुरुएघा को ऐसा प्रतीत हुआ कि वहाँ कोई हरिश है | 
उस मांस-लोलुपी भीलराज ने अपन्त धनुष-वाण तेयार, करके उस 


(६ २ ) 


कल्पित हरिण को मारने का निश्चय ही किया था कि कालिका ने 
अपने पति को ऐसा करने से रोका | उसने अपने स्त्रामी से कद्दाः-- 
५बन देवतारंदीमे मवथी| :--ये वन के देवता विचरण कर रहे हैं। 
ये हरिण नहीं है। इनका घात करना ठीक नहीं है ! 

अपनी स्त्री की बांत सुनकर पुरुरवा का हिंसक मन बदल गया। 
बह तत्काल मुनिराज के समीप पहुँचा । उन साधुराज की शान्‍्त, 
बीतराग तथा प्रभावशाली छबि के दर्शन से पुरुणया की आत्मा प्रभावित 
हुई । े 
गुरणभद्र स्वामी ने लिखा है : - 

तदेव सुप्रसक्नात्मा समुपेत्य पुरुरवाः | 
प्रण॒म्य तद्बचः श्रुत्वा ख शातः श्रद्धयाहितः ॥ १६ ॥ 

वह भील हृषिंत चित्त होकर उसी समय सागरसेन मुनिराज के 
पास पहुँचा । उसने उन साधुराज को प्रणाम किया। साधुराज ने उसके 
कल्याणार्थ मज्नलमय उपदेश दियां। उसे सुनते ही उसका हिंसात्मक 
मन अत्यन्त शान्त हो गया तथा उसके चित्त में श्रद्धा के भाव 
उत्पन्न हुए | 

मुनिराज ने उस भीज़्राज को भद्र परिणामी भव्य सोचकर 
उसके कल्याण द्वेतु कुछ श्रत देने का विचार किया, क्‍योंकि जीव को 
पतित अवस्था से उच्च दशा को प्राप्त कराना त्रत की ही सामथ्ये है। 
प्रमादी तथा पापी पुरुष त्रत का तथा ब्रती जीवन का निषेध करता हुआ 
कुगति का बंच करता है । सम्पुरुष सर्वदा त्रत घारण करने में यथाशक्ति 
प्रयत्नशील रहने हैं। जैन ग्रन्थों के परिशीलन से यह्द बात स्पष्ट होती 
है कि जिस जीव की होनहार अन्छी रहती है, उसका मन उच्ज्वल 
कार्यों की ओर झाकर्षित होता है। वह स्वयं भ्रेष्ठ कार्यों में रुचि घारण 
करता है। भोगी तथा बिज्ञासी जोबन से बिमुक्त हो बह सदाचार के 
पवित्र पथ पर चलने का उद्योग करता है। इस कलिकाल में ऐसे प्रमादो 
जीबों का सद्भाव पाया जाता हैं, जो अपने अन्नती जीवन पर गर्व 


( ३ ) 


करते हुए दूसरों को भी सदाचार से बिमुख बना अपना तथा दूसरों 
का सर्वनाश करते हैं । 
आचाये कहते हैं :-- 
श्रभीर्ण फ्लमाप्तोति व्रतवान्‌ परजन्मनि | 
न ज्रतादपरों बन्धुनव्रितादपरो रिपुः || ३७४--पर ७६ 
ब्त धारण करने बाला जीव आगामी भव में अभीष्ट फल को 
प्राप्त करता है। ब्रत से बढ़कर जीव का कोई दूसरा बन्धु नहीं है. तथा 
त्रत रहित अवस्था से बढ़कर जीव का कोई शत्रु नहीं है | 
शुणभद्ग स्वामी की यह बाणी भी मार्मिक है :-- 
व्रतेन जायते सम्पन्नात्रत॑ सम्पदे5८ मवत्‌ । 
तस्मात्थम्पदमाकांक न्निःकांक्षः सन्रतोभवेत्‌ ॥| ३७०, ७६ उत्तर पुराण ॥ 
ब्रत धारण करने से सम्पत्ति प्राप्त होती है। पाप परित्यांग रूप 
प्रत से विमुख रहने पर सम्पत्ति नहीं सिलती है। इससे धन-बंभव की 
इच्छा करने वाले को आकांक्षा रहित त्रत घारण करना चाहिए । 
सागारधर्मासत में लिखा है कि सनुष्य को जब तक कोई पदार्थ सेबन 
को न प्राप्त हो, तब तक भी उसक्ा प्रतिज्ञा पूर्वक त्याग करना डचित 
है, क्योंकि त्रत सहित कदाचित सृत्यु ट्वो गई, तो बह आगामी भव में 
सुखी होगा। 
यात्रन्न सेव्या विषयास्तावत्ताना प्रद्डसितः | 
्रतयेत्सब्रतो देवान्मृतो5 मुन्न सुखायते || ७४--२ || सा० घ० 
अधिक कथन करने से क्या लाभ है, सुखार्थी ध्यक्ति को पाप से 
विरक्त होना चाहिए। जीव हिंसा से पाप होता है। उसके द्वारा जीब 
दुःख पाते हैं। 
आए्गाये ऋहते हैं :-- 
क्मित्र चित्रैबंहुमिः प्रलापे: सुलाधिमिः पापरतिविदेया । 
पाप पुनर्जीव-विशिंसनेन तन्मूलतों दुःखमबाप्तू बंति || ८४-२ ॥ 


( ४ ) 


वरांग चरित्र में लिखा है कि वर्तमानकाल में जो जीव सुखी 
देखे जाते हैं, उन्होंने जन्मान्तर में अवश्य तप किया है, सत्पात्र दान 
दिया है, जिनेन्द्र की पूजा की है अथवा जीवों पर दया की है। 
जन्मान्तरे तप्ततपः प्रमाबात्‌ । 
सत्ात्रदानाजिन-पूजनाथ ॥ 
प्राशानुकंपोद्धव-मावनाया 
जन्मन्यथारिमन्‌ सुखिनो मवंति ॥ २-८रे ॥ 


उन सागरसेन मुनिराज ने पुरुरया की भावना तथा सर्व परि* 
स्थिति पर विचार कर उसे “मध्वादि-त्रितय-त्यागलक्षणं ब्र॒तं”-मच्य- 
मांस तथा मधु के त्यागरूप ज़्त दिया। इस प्रसह्न में अनेक महत्वपूर्ण 
विचार उत्पन्न होते हैं, कारण क्ररपरिणासी, सहाशिकारी, मांसभक्ती 
पुरुरषा का अद्दिसात्रत की बीज रूप शिक्षा को श्रद्गीकार करना एक 
महत्वपूर्ण घटना है। कालिका का भी मसहत्वास्पद्‌ स्थान है। यदि 
उसने अपने पति को इन्हीं गुरु सागरसेन मुनि के वध कार्य से विमुख 
न कराया द्ोता, तो पुरुरवा का कितना न श्रधःपात होता ! मुनिवध 
बहुत बड़ा दोष है, सद्दा पाप है। मुनिवध का विचार मात्र ही भ्रेणिक 
महाराज को नरक में गिरने से न बचा सका । जो लोग मनसा, बाचा, 
कर्मणा इन अहिसा महात्रती परम तपस्वी मुनियों को क्षति पहुँचाते हैं, 
या उसमें प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्ष योग देते हैं, उनकी कया गति होगी, 
यह परमात्मा वो जानते द्वी हैं, किन्तु शास्त्र के प्रकाश में हम भी 
उनका निकृष्ट भविष्य सोच सकते हें । महाबीर तीथंकर के समीप 
पहुँचने का सोभाग्य प्राप्त करने वाले राजा श्रेणिक के निम्नलिखित 
शब्द चिर-स्सरणीय हैं :-- 

कृतो मुनिबधानन्दस्तीत्रो मिथ्याहशा मया । 
येनायुष्कमे दुर्मोच् बद्धं श्वाश्रीं गति प्रति ॥ १-२४--महापुराण ॥ 

“मुक्त सिध्यादृष्टि ने मुनिराज के वध के उद्योग में आनन्द माना 
था, इस हिधानन्द रौद्र ध्यान के कारण मुझे नरक गति में ले जाने बाला 
ऐसा आयुकर्म बंधा है, जो कभी भो नहीं छूटने वाला है।” 


( १ ) 


कर्मों का बंध बड़ा विचित्र है। सगवान महावीर प्रभु के सम- 
चशरश् में प्रमुख प्रश्न कर्ता का पद प्राप्त करते हुए, तीयेकर प्रकृति 
का बंध करते हुए तथा ज्ञायिहक सम्यक्त्वी होते हुए भी श्रेशिक का 
भाग्ययक्र नहीं बदला । यह सत्य है कि स्थिति बंध में न्‍्यूनवा हुई, 
किल्‍्तु नरक योनि में पतन नहीं छूटा । 


इस निक्ृष्ट पंचमकाल में श्रत पालना कितता कठिन है, तथा 
आभ्यन्तर और बाह्य परिस्थितियाँ ड्ितनी प्रतिकूल हैं, इसका विचार 
कर महात्रती दिगम्बर साधु की मुद्रा धारण करने वालों का दर्शन 
कस्तव में अद्भुत बात है। चक्रवर्तों भरतेश्वर के स्वप्नों का फल बताते 
हुए आदि जिनेन्द्र बृषभनाथ भगवान ने कहा था, कि पंचमकाल में 
जो दिगम्बर मुनि होंगे, उनका आचार परिपूर्ण नहीं होगा । जिस काल 
में जैन कुल में उत्पन्न लोग भी भ्रष्टमूल गुणों को पालन करने से 
विभुख हों, उस युग में मुनि पदवी को धारण करने वाली विभूतियों 
का दर्शन यथार्थ में महान्‌ आश्चर्य की वस्तु है। 


महापुराश में कहा है :-- 


करीन्धमार-निभुग्न-एष्टस्याशवरप बीक्षणात्‌ । 
इत्स्नान्‌_तपोगुणाम्वोदु नाल॑ दुष्प्ररसाधव : | ४१-६६ पवे 
भूलोत्तर-गुणेष्य।चसंगरा : केचनालसा : | 

भंच््यन्ते मूलतः केचित्तेंषु यात्यन्ति मन्‍्दताम्‌ | ६७ ॥ 


गजराज के उठाने योग्य महान भार के धारण करने से जिसकी 
पीठ भुक गई है, ऐसे घोड़े के देखने से यद्द सूचित होता है, कि 
इस दुष्वम पंचसकाल के स्थधु तपश्चरण के समस्त गुणों को धारण 
करने में समर्थ नहीं होंगे । 


कोई मूलगुण तथा उत्तर मुझों के पालन करने की प्रतिज्ञा 
जेकर उनके पालन करने में आलसी होंगे। कोई-कोई उन्हें मूल से ही 
भद्ज कर देंगे तथा कोई-कोई उनके पालन में शियिल रहेंगे। 


( ६ ) 


सगवान की वाणी में विश्वास रखने वाला व्यक्ति यह कभी 
नहीं सोचेगा कि आज ऐसे साधु होंगे, जो तपोवन में निवास करते 
हुए परिपूर्ण मूलगुणों के सिवाय आदश उत्तर गुणों का भी पालन 
करेंगे। जो स्वयं प्रमादो बनकर त्रत पालन से डरते हुए साधुओं को 
अनेक प्रकार का आदेश देने की धृष्टता करते हैं, थे उपरोक्त सर्वक्ष 
वाणी के विपरीत प्रलाप करते हैं । आप्त की उक्ति रूप श्रागस के विपरीत 
बोलने वाला, सोचने वाला सम्यक्त्वी है या नहीं यह जिनागम से 
अल्प भी परिचय रखने बाला सहज ही जान सकता है। 


एक दिन स्व. चारित्र-चक्रव्ती आचाये शान्तिसागर महाराज 
ने मुमसे कहा था, इस पंचमकाल की तपस्या यद्यपि बहुत कठिन है 
किन्तु इस समय किए गए थोड़े भी तप का बड़ा महत्व है । 


भाव संग्रह में आत्यये देवसेन ने लिख है :-- 


वरिस-सहस्सेश पुरा ज॑ कम्मं खबह तेण काएश | 
त॑ संपद्दि वरिसिण हु शिज्जरयइ हीण-संहणणे )॥ १३१ ॥ 


पहले हजार बषे तप करने पर जितना कर्मो का क्षय होता था, 
उतना कर्म का क्षय आज हीन संहनन में एक वर्ष की तपस्या द्वारा 
सम्पन्न होता है । 

इस कलिकाल में संयसी के जीवन-दीप को बुमाने वाली 
संयम के शत्रु-वर्ग की वाणी रूप प्रच्ड पवन-चक्र बड़े वंग से बहा करता 
है, उस तृफानी दवा में बड़े-बड़े तक उड़ जाते हैं. और सागं से विर्चालत 
हो जाया करते हैं । 

आचाये कुन्द कुन्द स्वामी साधु द्वेषी व्यक्ति की श्वान से तुलना 
करते हुए कहते हैं, जिस प्रकार चर्म, अस्थि, मांस के प्रति आसक्त 
श्वान मुनि को देखकर गज़ना करता है, उसी प्रकार पापी पुरुष भी 
धार्मिकों को देखकर गर्जना करते फिरते हैं । 


यही भाव आये श्री के इन शुब्दों में विद्यमान है :-- 


( ४७४ ) 


चम्म टै-मंसशवलुद्धों सुशहो गब्जप मुर्णि दिल्वा। 
जद पाविद्दो सो धम्मिद् दिद्ठा सगीयद्धा ॥ १११॥ 


इस बर्शन को पढ़कर जो शिथिला चर के जीवन की ओर झुकने 
को तेयार होता है, उसे कुन्द्‌-कुन्द स्वामी के इन शब्दों को स्मरण 
रखना चाहिए :-- 
कोदेश य कलदेश य जायश-शीलेश संकिलेसेण । 
रुदेश य रोसेश य भूंजइ कि विंतरो भिक्‍्खू ॥ ११७ | रयखसार 


जो क्रोध पूर्ष॥ल, कलह द्वारा अथवा याचना करता हुआ, 
संक्लेश माबपूर्वक रौद्रभाव सहित अथवा रोपपूर्वक भोजन करता है, 
चह व्यंतर-भिक्तु है। उन्होंने यदद भी चेतावनी दी है कि यदि कोई 
मुनि पद को धारण कर रुपया पेसा आदि परिप्रह का संग्रह करता 
है तो वह साधु निगोद में जाता है । 


जहजाय-श्व्वरिप्तो तिलतुसमित्तं ण॒ गिहदि हत्तेंसु । 
जद लेइ अ्रष्पबहुय तत्तो पुण जाइ णिग्गोद ॥ १८ ॥ सूत्रपाहुड 


आज-कल देखा जाता है कि प्रायः अनेक व्यक्ति अपनी योग्यता, 
पात्रता आदि का बिना विचार किए अपनी स्व॒तम्त्र बुद्धि के अनुसार 
मोक्ष सार्ग के पथिक साधुओं को आदेश, उपदेश देने बैठ जाते हैं । 
इस सम्बन्ध में कुन्द कुन्द स्वामी के ये शब्द बहुत गम्भीर तथा 
अथेपूर्ण हैं, कि जिस प्रकार माता, पिता अपने निज पुत्र की आलस्य 
रहित हो रक्षा करते हैं, ऐसी ही दृष्टि धारण करता हुआ धर्मौत्मा 
निम्नन्थों की वेयावृत्ति करता है । 

शंका होती है कि सागरसेन मुनिराज ने पुरुरवा को मांस, मधु, 
सद्य त्याग का उपदेश दिया था। कोई व्यक्ति सोच सकता है कि आत्म 
विद्या का उपदेश क्यों नहीं दिया गया? सर्ब प्रथम उसे सम्यग्दर्शन 
का अश्नत पिज्ाना चाहिए था ! सिध्यात्व का त्याग होने के पश्चात 
चरित्र-निर्माण की बात कही जानी थी ? 


(६ ८ ) 


ऐसी धारणा वाला व्यक्ति सम्यदर्शन को बच्चों का 
खेल सरीखा सोचता है। उसे यह मालुम होना चाहिए कि काल-लब्धि 
आदि सामग्री की सम्पूर्णता जब तक नहीं होगी, तब तक सम्यक्त्व 
की स्वप्न में भी कल्पना नहीं की जा सकती | 
महक बनाएसीदस जे अपने नाटक समयसार में लिखेते हैं : - 

“आगम अन्य, अध्यातम बानी समझे कोई विरला ज्ञानी ।” 


याद अध्यात्म की शिक्षा का कार्यक्रम रखा और उस जीव ने उसे 
हृदय में स्थान नहीं दिया तथा कद्माचित्‌ परल्ोक प्रयाण को बेला 
आ! गई, तो उस बेचारे की अद्भुत अवस्था हो जायगी | अतः पुराणों में 
तथा कथा - ग्रन्थों में सर्वत्र यही वर्णन पढ़ने में झाता है कि सद्मुरुओं ने 
ज्ञीब के हितार्थ पाप त्याग तथा संयम पालन का उपदेश दिया है। 
इस ब्रत के द्वारा अगणित जोबों का कल्याण हुआ है। भगवान 
पार्शनाथ का जीव सरुभूति मरण कर हाथी हुआ था। उस वज्रधोष 
हाथी को अरविन्द मुनि मद्दाराज् ने ब्रत प्रदान किए थे, जिससे वह 
उन्नति के सार्ग में लग गया था श्रीर क्रमशः विकास करता हुआ ती4कर 
पार्श्वनाथ भगवान हुआ । 

बिचारने की बात है कि पुरुरवा ने अपने जीवन में शिकार 
खेलकर, मांखादिका सेवन कर कितनी अशुभ सामग्री इकट्री नहीं की 
थी, किन्तु उसके सद्मादि के त्याग जनित निर्मल भाषों के द्वारा बह 
सलिनता घुल गई। सुबर्ण की सलिनता अ्रप्रि के सम्पक फो पाकर दूर 
हो जाती है, इसी प्रकार अपबित्र आचरण द्वारा संचित पाप सथ्ररित्र का 
आश्रय लने से विनष्ट हो जाता है। गुणभद्र स्वासी का कथन है 
“दुराचाराजित पापं सच्चरित्रेण नर्श्यात” ( उत्तरपुराण पर्ब ७२-४६ ) 


पुरुरवा का सांसादि का त्याग करना सामान्य बात नहीं थी | 
क्ररकर्मो व्यक्ति का जीवन द्याभाव के लिए पूर्णतया अपात्र रहता है । 
सागरसेन मुनिराज का आक्षेक व्यक्तित्व था, जिससे भीलराज के 
जीबन में सद्वृत्तियों ने प्रवेश पा लिया। 


( ६ ) 


शंका--कोई तक प्रेमी व्याक्त कह सकता है कि पुरुरवा को मांस 
त्याग करना कोई आवश्यक काये नहीं था। अविरत सम्यक्स्वी के किसी 
प्रकार का त्याग नहीं रहता है; बह त्यागभाव शुन्य रइते हुए भी 
सम्यक्त्वी का मुकुट अपने सिर पर लगा सकता है । 

समाधान-ऐसी धारणा जिन लोगों की है, उनको ऋषिराज 
कुन्द-कुन्द की इस वाणी द्वारा अपनी विचारधारा को सुधार लेना 
चाहिए। जहाँ स्पष्ट आगस का आधार सिले, वहाँ धर्मात्मा विचारक 
को बचन पक्ष पकड़ना अनुचित कार्य है। रयणसार में कुन्दकुन्द स्वासी 
ने सस्यक्त्वी को चत्रालीस दोषों से विरहित बताया है। उनके शब्द 
इस प्रकार हैं :-- 

मय-सूढ-मणायदरा संकाइ-वरूण-भय-मईयारं | 
जेसि चउदालेदोश संति ते होति सहिद्दी || ७ ॥ 

जिनमें अध्ट मद, तीन मूढ़ता, घट अनायतन, शंकादि श्रष्टदोष, 
सप्त व्यसन, सप्तमय तथा पंव अतीचार ये चवालीस बातें नहीं पाई 
जातीं वे सम्यक्त्वी कहे गए हैं । 

सप्त व्यसनों में मांस, शराब, शिकार, जुआ, चोरी, वेश्यासेबन, 
परस्त्री सेचन का समावेश है। अतः स्पष्ट है कि सम्थक्त्वी जीव 
कभी भी मांस नहीं खायेगा, न बह शराब पियेगा, न शिकार खेलेगा | 
सम्यरद्शन बहुत बड़ी निधि है; अपूर्व ज्योति है, जिसके प्रद्भाश में जीव 
हीन वृत्तियों से अपनी रक्षा करता हुआ, अपने जीवन को परिशुद्ध 
बनाने के उद्योग में संलग्न हो जाता है। आत्मा को अन्धा तथा 
अविवेकी बनाने वाले भिथ्यात्व के दूर हो जाने पर आत्मा अद्भुत 
आत्मबल तथा विषेक-सम्पन्न हो जाती है। वह सम्यक्त्वी यदि अपनी 
पवित्रता की रक्षा करने योग्य वातावरण में अपने को नहीं पाता है, 
तो बह धर्म को रक्षा करते हुए शान्त भाव से प्रा्ों का परित्याग 
करने से नहीं डरता है। वह लोकभय, परलोकभय आदि सप्त प्रकार 
की भीतियों से बिमुक्त रहता है। अतः करणानुयोग का आश्रय ले जो 
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सम्यक्त्वी के मांसाहार की पृष्टि करते हूँ, उनको महर्षि कुन्द-कुन्द की 
पवित्र बाणी द्वारा श्रपनी मलिन धारणा को सुधार लेना चाहिये ! 

इस प्रसह्न में एक बात और ध्यान देने दी है कि सम्यक्त्वी 
स्व और पर का भेद जानता है। उसप्तमें प्रशम, अनुकम्पा, संवेग तथा 
आस्तिक्य भाव पाए जाते हैं। जिसके हृदय में अनुकम्पा-परम करुणा 
की ज्योति प्रदीप्त हो, वहाँ करता की अ्रन्धकार पूर्ण तामसी प्रवृत्तियों 
का केसे अवस्थान हो सकता है वह न्याय भाव को अपनाता हुआ 
आत्मा को अपना मानता है तथा पुदूगल देह को अपने से भिन्न निश्चय 
करता है। उसी न्‍्याय-भाव की प्रेरणा से बह सोचता है, मुमे क्‍या 
श्रधिकार है, कि अपने जड़ शरीर को मोट ताजा बनाने के लिए मैं 
निर्दाष, निरपराध, करुणा के पात्र हरिण आदि पशुश्रों की हत्या करके 
उनके मांस तथा रुधिर का उपभोग करु | जेन शाश्त्ष बताता है कि 
पशुओं तक में सम्यक्त्व की उपलब्धि होने पर जीव दया का भाव 
अथवा सर्व जीवों के प्रति श्रात्मौपसम्य की भावना जागृत हो जाती 
है। बह तत्त्वक्ष जीव चाहे मानव हो, चाहे पशु हो आत्म ज्योति से 
समलंकृत हो जाता है। वह संसार, शरीर तथा भोर्गों से विरक्त होता 
है। इससे ही वह मांस सेवन शिकार खेलना आदि कर भ्रवृत्तियों से 
अपने को दूर रखता हैं । कुन्दकुन्द स्वामी के ये शब्द भी सम्यकत्वी 
के अंतः--बाह्य जीवन पर महत्वपूर्ण प्रकाश डालते हैँ : - 

भय-विसरा-मल-विवज्ञिय संसार-सरीर-भोग-निव्विश्णो । 
अ्र्नयुणंग-समम्गो-दंसण सुद्धो हु पचगुरु भत्तो ॥ ६ ॥ 

सम्यग्दर्शन से विशुद्ध जीव सप्तमय, सप्त व्यसन, पच्चीस मल, 
दोष से रहित होता है। वह संसार, शरीर तथा भोगों से उदास होता 
है। बह अष्टगुणों से अलंकृत होता है तथा पंच परमेष्ठी की भक्ति युक्त 
रहता है । 

आचार्य नेमिचन्द्र सिद्धान्त चक्रवर्तों ने गोम्मटसार में लिखा 
है, कि संसारो प्राणी शरीरनाम कर्म के उदय से संयुक्त होता हुआ 
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कम तथा नोकर्म को प्रहण करता है, जिस प्रकार ठप्त लोहे का गोला 
जल को प्रहण करता है । 
देशेदयेण सहियो जीवो ध्ाहरदि कम्म-णोकम्मं | 
पढ़िसमय रूव्वंगं ततायसर्पिबशोब्व-जलं ॥| 
इस अकार यह जीव प्रतिक्षण कर्मों का बंध अपने भावों के 
अनुसार किया करता है। ज्ञानावरण आदि सात कर्मों का तो निरन्तर 
यंध होता है। आयु कर्म का बंध होने की पात्रता जीवन के त्रिभाग 
शेष रहने पर आती है। आत्मज्ञानी मानव को यह पता नहीं है, कि 
उसका जीवन कितना शेष रहा है, कब आयुबंध का समय आया है, 
झतः उसे सदा सावधानी रखना चाहिए | आयु का बंध हो जाने के 
परचात्‌ बह बजलेप सदश पक्का दो जाता है। राजा श्रेणिक ने कर 
परिणामों द्वार नरकायु का बंध कर लिया था, इससे उस जीव के 
नरक गति में जाने को कोई भी ताकत नहीं रोक सकी | 
करणानुयोगी विद्वान कहता है कि तेसीस सागर की स्थिति न्यून 
होकर केवल चौरासी सहृस्त वर्ष रह गई, यह तत्वज्ञान का प्रभाष कोन 
शिरोधाये नहीं करेगा 


यह बात पूर्णतया सत्य है, किन्तु नरक का एक क्षण भी 
अबर्णनीय, अकल्पनीय दुःखों के समुद्र तुल्य होता है, अतः नरक की 
अल्प आयु भी कम भयंकर तथा दुःख-भ्रद नहीं होती है। जो जीव 
कर्म का विपाक भोगता है, वही उसदी बेदना को जानता है । दावाग्ति 
प्रज्बलित होने पर जलते हुए जीबों की मनोव्यथा को दूसरा सुरक्षित 
व्यक्ति नही जानता है | 

अत्तः यह आवश्यक है, कि जीव संयम तथा श्रत का यथाशक्ति 
पालन करे, ताकि बहू नरकगति, तिययगति की पीड़ाओं से बच जाय | 
सच्चे गुरु जीब को एक क्षण भी श्रत रहित रहने को भनुज्ञा नहीं 
देते, क्योंकि अल्प प्रमाण में घारण किया गया भी सदाचार अनन्त 
उपकार करता है। स्वयं धर्म के प्रपर्तक तीथेकरों के जीवन को देखा 
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जाय, तो पूर्व में पतित अबस्था में पड़ा हुआ उनका जीव ब्रताचरण 
के द्वारा उन्नति के सार्ग पर लगा है, पश्चात्‌ योग्य समय तथा सामग्री 
की अनुकूलता होने पर वह सम्यक्त्वी बनकर रत्नत्रय धर्म को अद्लीकार 
कर मुक्त हुआ है। मद्दावीर भगवान बनने वाली झात्मा ने पुरुरवा 
भील की पर्याय में मुनि सहाराज सागरसेन स्वासी से मांसादि के 
त्याग रूप अल्प ब्रत लिए थे; उसका आश्रय ले वे आगे बधेमान होते 
हुए बर्धभान भगवान हुए और उनका तीर्थ सच्चे मुमुछुओं में आज भी 
चर्धंसान हो रहा है। 
खदिस्सर का ऋष्श्यान--पुरुणणा की तरह खद्रिसार भील को 
समाधीगुप्त मुनि ने कल्याण के मार्ग में लगाया था। वहीं खद्रिसार 
का जीब उन्नति करता हुआ श्रेणिक राजा हुआ और आगे उत्सर्पिणी 
काल का प्रथम तीथंकर भगवान महापद्म होकर निर्बाण जायगा | 
इस सम्बन्ध में उत्तरपुराण का यह कथानक विशेष उद्बोधक 
है। उस ग्रन्थ मे लिखा है कि इस जम्बूद्वीप के विध्याचल पर्वत के 
कुटच नाम के बन में खद्रिसार भील को समाधि गुप्त मुनिराज का 
दशेन प्राप्त हुआ । 
भील ने मुनिराज की नमस्कार किया। 
मुनिराज ने कहा, आज तुमे धर्मलाम हो, “ते श्रद्य घर्मलाभोस्तु ।” 
भील ने पूछा, महाराज ! धर्म क्या है, उस्धसे क्या लाभ होता है 
यह बताइये 
उन्होंने धर्स का स्वरूप उस भील के समभले योग्य शब्दों में 
इस प्रकार बतलाया | 
गुएभद्र स्वामी लिखते हैं :-- 
किरातेनेति संध्ृष्ट: सोपीति प्रत्प्माषत | । 
निवृत्तिमेधु-मासादि-सेवायाः पाष-हेतुतः || 
स धर्मस्तस्व लाभो यो क्मेल्ञाभः ख उच्यते | 
तेन इत्यं परं पुण्य पुख्यात्सवगं सुर्ख पर ॥ ३६३ पर्व ७४ ॥ 
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जब भील ने धर्मलाभ के विषय मे प्रश्न किया, तब्र मुनिराज 
ने समझाया कि मधु, सांसादि का सेवन नहीं करना धर्म है, क्‍योंकि 
इनका सेवन पाप का कारण है। उस घर्म का लाभ होना ही घ्म 
लाभ है। इस त्याग धर्म के द्वारा मद्दान पुण्य प्राप्त होता है। पुण्य 
से स्वर्ग में महान आनन्द प्राप्त होता है । 

यह सुनकर भील ने कहा, महाराज ! मैं तो ऐसे त्रत का 
स्वामी नहीं बन सकता ।” ऐसी परिस्थिति में क्या फिया जाय 

बे साधुराज-विचार मम हो गए। उन्होंने भील से पूछा “कि 
काकमांसक भक्तितं-पूब न वा ?” क्या तूते पहले कभी कोआ का मांस 
खाया है ! 

भील ने उत्तर दिया कि मेने यह कभी नहीं खाया है । 

मुनिराज ने उस पापी भील को सर्व सांस परित्यागी न बनाकर 
केबल काक-सांस छोड़ने को कहा । 

भोल ने विचार कर कद्दा “दीयतां? ब्रतम'-महाराज ! यह त्रत 
अुभे दीजिये ।”? 

अरब वह खदिरसार केबल काक-मांस के त्याग रूप ब्रत से 
अत्ंकृत हो गया । 

प्रश्न--अपने की अधिक चतुर और बुद्धिमान सोचने बाला 
कहेगा, क्या रखा है, ऐसे त्याग में, ऐसे पाखएड तथा ढोंग में ? कांआ 
का मांस नहीं खाया तो हरिण, मुर्गा आदि को मारकर खा लिया । 
चताओ जीवहिंसा कहाँ बची ? 


समाधान +--ऐसा ही तक रात्रि को सर्वभक्षण करने बाने इन 
लोगों के विरुद्ध उपस्थित करते हैं, ओो रात्रि को अन्न का बना पदार्थ 
नहीं खाते । ऐसी अनेक प्रतिज्ञाओं के ऊपर पाप प्रव्नत्तियों में प्रवीण 
ये लोग अपने भिथ्या तर्क का अस्त्र फेका करते हैं | उन्हें यह पता नहीं 
है, कि थोड़ा सा भी सथ्या नियम जीवन में आश्वयेकारी परिवर्तन उत्पन्न 
करता है । 
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“सत्संगति में क्या धरा है, बह तो निमित्त कारण है, उससे जीव 
का वया होगा ? एसा कहने बालों को आश्रये होगा, कि सबान ससागस 
मात्र जीवन को उच्च बिकास की अवस्था श्राप्त करने में अपूर्व सहायक 
बनता है। आचाये शान्तिसागर महाराज सन्‌ १६२८ में विशाल संघ 
के साथ शिखरजी की यात्रा को गए थे। उस समय मार्ग में आचाये 
महाराज का कसण्डलु साथ में लेकर उनके पीछे-पीछे गमन करने वाले 
अनेक व्यक्ति थे, जिन्होंने आगे जाकर मुनि पद्ची प्राप्त की अथवा 
उञ्च श्रावकत की अवस्था धारण की | चुंबक यदि शक्तिशाली होता है, 
तो लोहा उसके पास अपने आप खिंचता है। जिसमें पात्रता रहती है, 
उसका कल्याण हो जाता है। छुबण तो बहुमूल्य धातु है, किन्तु उसमें 
उह पात्रता नहीं है, जो लोहे में है। इसी प्रकार चाहे निधन हो, चाहे 
यिद्या दीन हो, लोहे सदश जीवन चाला गुण-चुबक साघुराज का आश्रय 
पाकर आकर्षित होता हुआ अपने जीवन को विशिष्टता सम्पन्न बसा 
लेता है, और बहुमूल्य माना जाने वाला सुबर्ण जहाँ का तहाँ ही पड़ा 
रहता है! पात्रता विशिष्ट पदाथे योग्य सामग्री का सन्निधान प्राप्त कर 
५ अवस्था से सम्पन्न हो जाता है । 

रतन पारखी के समान साधु पुरुष मानव-पारखी बनकर पहिचान 
लेते हैं, कि यह काला तथा मलिन पाषाण प्लमान दिखता है, किन्तु 
योग्य सामग्री के द्वारा यही पाषाण तुल्य जीवन बहुमुल्य रत्न रूपता 
प्राप्त करता है। सप्त व्यसनों से जो आत्मा सलिन हो कुमार्ग की ओर 
जा रही थी, उन रामचन्द गोकाककर नादयाचार्य को आचार्य शान्ति- 
सागर महाराज के सम्पक ने आध्यात्मिक चुड़ासणिण पूजनीय दिगम्बर 
जैन आचार्य पायसागर महाराज रूप में परिणत करके समाधि मरण के 
साध्यस से स्वर्गीय बिभूति बना दिया | सत्पुरुष की संगति रूप निमित्त 
फारण उपादान का सहयोगी बनकर चमत्कारपूर्ण फल दिखाता है। 
कबीरदास के ये शब्द इस प्रसंग में विशेष अभेषुण लग्ते हैं :-- 

राम बुलावा भेजिया दिया कबीरा रोब | 
जो सुख साधु-सह्ष में सो बैकुएठ न होय ॥ 
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अतः सममदार व्र्याक्त का कर्तव्य है कि सत्पुरुष का रत्नों से 
भी अधिक मूल्य आंके । उसके द्वारा इस लोक तथा परलोक में कल्याण 
का लाभ होता है । 
गीता में ये सुन्दर शुब्द ऋआए हैं $-- 
नहि कल्वाणकत्‌ कश्नित्‌ दुर्गतिं तात गन्छृति ॥ ६ श्रध्याथ, ४० ॥ 


फल्याणपूर्ण काये करने झला व्यक्ति कुगन्ति में नहीं जाता है। 
यहाँ 'कल्यायकृत' शब्द विशेष ध्यान देने योग्य है । कल्याण की बर्ते 
करने बाला नहीं, कल्याणपूर्ण कार्यों को करने वाला दुर्गति में नहीं 
जाता है । आज़ उश्च बातों का जबानी जमा खर्च करने बालों से दुनियाँ 
भरी पड़ी हे | कल्याणकत्‌ व्यक्तियों की संख्या अत्यन्त अल्प है | 


शीत के ये शब्द भी हवितकारी हैं :-- 
स्वल्पमप्यस्य धर्मेस्थ तयते महतो सवात्‌ ॥ २-४० ॥ 

थोड़ी मात्रा में भी पाया आने बाला धर्म महान दुःखों से रक्षा 
करता है। यहाँ धर्म शब्द का अर्थ अहिंसात्मक प्रवृत्ति करना ही 
सुसज्ञव होगा। अबः अल्प सात में आरचररित धर्म को विरस्कार भाव से 
नहीं देखना चाहिए । 

शुंकऋ--जो यह मान बेठे हें, कि हम अहिसादि अरुभ्र्तों का तो 
अभ्यास नहीं करते, जब केवली भगधान के ज्ञान में हमारी महात्नती पर्याय 
मलकी है, तब हम एकदम महाकब्॒त्ती बनकर शुद्ध पयोगी तथा शुक्लध्यानी 
यनकर भरतेश्बर के समान आत्मा का कल्याण करेंगे। 


समाधान-बे लोग बह नहीं जानते कि जैसे जीवन में एक क्षण 
का महान मूल्य है, उसी प्रकार एक कश को भी कौसत है। कहावत है 
“जुणशः कणशश्ैव विद्यां रथ च साधयेत”?- एक एक क्षश का उपयोग 
फरते हुए विद्या का सत्य करो, उसी प्रक्कर एक एक करय का रक्षण 
करते हुए अर्थ का संभह करो। पानी की एक एक बंद का भी अपना 
सहत्व है। ज्लो विशाल समुद्र दिखता है, डसके भीतर भी बूँदें विशमान 
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हैं। बूंदों का समुदाय सिधु रूप दिखने लगा है। अतः ब्रत, नियमादि 
के धारण करने में हृदय से उत्साह धारण करना चाहिए और वचर्नों 
का जाल बिछाकर अपना तथा दूसरों का अकल्याण नहीं करना 
चाहिए। अन्न की मात्रा का उल्लंघन कर भोजन करने वाला उदरशूल 
की व्यथा पाता है। ऐसी स्थिति घर्मपालन तथा पाप परित्यागी की नहीं 
होती है; बुद्धिमान व्यक्ति का नियम रहता है “शुभस्य शीघ्रम” सत्कर्म 
को शीघ्र करे । 
पज्यपाद स्वामी की यह वाणी कितनी मर्मिक है, कितनी अर्थपुर्ण है :-- 
श्रनित्यानि शरीराशि विभवों नेव शाश्वतः | 
सन्निहितं च सदा मृत्यु: कतंव्यों धर्म-संग्रहः ॥ 

इस जीव के शरीर तो विनाशीक हैं। बेभव सदा र६ने वाला 
नहीं है । मौत सदा समीप बेंठी है, अतः विवेकी व्यक्ति को धर्म का 
संग्रह करना चाहिए | 

दयनीय दशा :--अपमे लोकिक स्वार्थों की पूर्ति हेतु लोग हर 
प्रकार की जोखम उठाते हैं। अपार कष्ट भोगते हैं। घन की प्राप्ति यदि 
यमराज के घर में होती है, तो यह अर्थ लोलुपी यम के मन्दिर के 
भीतर भी जाने को तेयार हो जाता है, किन्तु धर्म साधन तथा आत्म- 
कल्याण के ब्रिषय में यह अपने को असमथे, अबोध, दीन-हीन मानता 
हैं तथा बताता है। यह देश विदेश तक दौड़ लगा सकल है, किन्तु 
जिनेन्द्रदेव के सन्दिर में जाकर आत्सकल्याण करने को इसके पास 
समय नहीं है, शक्ति नही है। यथाथे बात यह है कि आज के व्यक्ति का 
आराध्य विषय भोग बन गया है। बह साक्षात राज्सस से उतना नहीं 
डरता, जितना संयम के नाम स घबराता है । 

जैन धर्म संयम की आधार शिला पर स्थित है। यह विजेताओं का, 
जिनों का अर्थात्‌ संयमियों का धर्म है। चासनाओ्रों पर विजय प्राप्त किए 
बिना कभी भी सच्ची उन्नति नहीं होती है। यह जीव मिथ्यात्व तथा 
अविद्या हूप विपरीत मार्ग को अपनाता हुआ, उसमें आनन्द की कल्पना 
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करता है; जैसे अबोध बच्चे अपने माता-पिता की बहुमूल्य वस्तु को 
नष्ट कर हर्षित होते हैं । उन्हें यह नहीं मालूम है कि उन्होंने क्या कर 
डाला ? आनन्द की मिथ्या कल्पता जाल में फेंसा हुआ अमेरिका फा 
धन-कुबेर कोडक सर्व प्रकार की सुखोपयोग की सामग्री समन्धित था| 
करोड़ों की घनराशि पास में थी। उसने बिचार किया कि ऐसा आनन्द 
आगे रहेगा या नहीं, यह निम्चय रूप में नहीं सोचा जा सकता, अतः उसने 
गोली मार कर स्वयं के जीवन का श्रन्त कर दिया। अपने मित्रों के लिए 
एक पत्र छोड़ दिया था, जिसमें लिखा था, मेरा काम पूर्ण हो गया है 
( नवनीत दिसम्बर १६४४ )। जैन शास्त्रों के अनुसार आत्महत्या महा- 
पाप है। + वर्तसान कानून भी हत्या का प्रयत्न करने चालों तथा उसमें 
सहयोगी बनने बालों को दण्डित करता है । 


जीबन अनमोल है । उसका एक एक क्षण रलों से भी श्रधिक 
कीमती है | जिसने संयमरूपी चितामणशि रत्न पा लिया, उसका 
भविष्य उज्ज्वल है। प्रकाश पूर्ण है। विवेकी ध्यक्तित ऐसे सार्ग का 
आश्रय लेता है, जिसमें वह इस लोक में दुःखी नहीं रहता है तथा 
परलोक में भी वह सुखी बनता है | 


नीति-वाक्यासृत में लिखा है :--“स खलु सुधीः यो5मुत्र सुखा- 
विरोधेन सुख सनुभवति”--बह मनुष्य बुद्धिमान है, जो आगामी सुख 
का नाश न करते हुए आनन्द का उपभोग करता है। आत्स कल्याण 
के विषय में अ्रमाद करना दुःख को आमनन्‍्त्रण देना है। गौतम बुद्ध ने 
अपने प्रिय शिष्य आनन्द से कहा था “भानन्द ! देखो यह सामने 
वृक्षों की छाया है। ये सूने घर हैँ। आतनन्‍्द ! ध्यान लगाओ, प्रमाद 
' सत करो । देखो, पीछे सत पछताना । यही हसारी शिक्षा है ।” 
नी #४०९८ए6+ ६६८० ०(8 ६0 ९0च्राएा६ इद्याएपट 800 00९६5 839 
2०६ ०ए७थ/१४ ९ 00छापफंडआंणा 00 (6 0मींदाट्ट 58७॥] 96. एपाएंशी- 
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संयम का सोन्दय :--संयस स्वीकार करने का मुख्य सौन्द्य उसके 
भीतर पाए जाने बाले सुदृद सत्य निश्चय में निद्वित है। थोड़ा भी त्याग, 
यदि बहू सबा और अविचलित है, तो वह डगमगाने वाले शिथिल बड़े 
त्याग से बहुत आगे बढ़ जाता है। सच्चा किन्तु अल्प भी त्याग आगे 
जाकर विरोष परिपक्व अवस्था में अपना सौरभ बिखेरता है | 


यमपाल की कथा शाश्तों में आई है | वह तो चाण्डाल था | निर्कृष्ट 
तथा पतित व्यक्ति था। नर हत्या करके जीविकोपाजन करने वाले व्यक्ति 
की चर्चा शास्त्र में क्यों आई उसने कोई बहुत बड़ा त्याग नही किया 
था| एक मुनि महाराज से यमपाल ने चौद्स के दिन जीव हत्या नहीं 
करने का ज़त लिया था । पापी राजपुत्र को फाँसी देने की राजाज्ञा प्राप्त 
हुई | यम्पाल उस दिन यमपाल नहीं रहा | बहू नियम-पाल' हो गया। 
उस चौदस ने व्रत द्वारा यमपाल को एक दिन के लिए 'धर्मपाल? बना 
दिया। धिपुल सर्म्पत्ति का लाभ होते हुए भी उस गरीब यमपाल ने 
अपनी प्रतिज्ञा को तोड़ना उचित नहीं समझा | उसने राज्याधिकारी को 
कह दिया, कि आज मंरा त्रत है। में आज जीवहिंसा कदापि नहीं 
करूँगा । 

यमपाल पर शासन सत्ता का भयंकर रोष हो गया | पापी राज- 
पुत्र को तथा यमपाल को एक भयंकर सरोवर में फेंक दिया गया, जहाँ 
भीषण जलचर जीव विद्यमान थ | क्‍या परिणाम निकला ( 
सागर धमीमृत में लिखा है : -- 

यमपालो दृदेहहिसब्रेकाह पूजितोप्धुरे: | 
धर्मस्तत्रेव मेदप्न: शिशुमा रेस्ठु भक्तित: | ८९ ८॥ 

चांडाल यमपाल ने एक दिन अहहिस! त्रत का पालन किया तो 
देवताओं ने उसको मनन्‍्मानित किया, किन्तु मेंढ़ा को मारकर खाने वाले 
पापी राजकुमार धर्म को जलके जन्तुओं ने भक्तण कर लिया | 


यहाँ यमपाल को जो गौरव मिला, वह उसकी सच्ची श्रद्धा तथा 
टृढ़ता के कारण प्राप्त हुआ। ऐसी ही सच्ची श्रद्धा पूर्वक् खदिरिसार ने 
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काक मांस का त्याग किया था। उसका त्याग अत्यन्त जधन्य दिखता 
था, किन्तु उस त्याग में मधुरता थी, सौन्दर्य था, अद्भुत ज्योति थी । 
आगस कहता है, कि खद्रिसार बीमार पड़ गया। बेद्यों ने 
कहा, “कौआ का सांस खाए बिना तुम्हारा रक्तण असम्भव है ।” 
गुणभद्रा चाय, के शब्दों में वह भील सोचने लगा : - 
व्रत॑ तपोधनाभ्यासे गहीत॑ घमें-मिच्छुता । 
कृतसंवहृप-भंगस्य कुतस्तत्पुरुपत्रतम्‌ ॥ ३६६, पव ७४ ॥| 
मैंने धर्म की इच्छा से जो मुनिराज के पास ब्रत ग्रहण किया है; 
उस संकल्प का भद्ग करने पर वह किस प्रकार पुरुष का ब्रत कहलाएगा | 
पुदप का पौरुष इस बात में है, कि वह अपनी प्रतिज्ञा न बदले । 
खद्रिसार जैसे मांस-भक्षी, सरणासन्न किन्तु काक का मांस 
स्यागी व्यक्ति के ये शब्द चिर स्मरणीय रहेंगे +-- 
पापेनानेन मासेन नाद्य प्राशि-निषाम्यइम || ४०० ॥ 
मैं इस पाप रूप सांस को भक्षण कर आज जीवित रहना नहीं 
चाहता । इतने में शूरबीर नामका खदिरसार का साला अपने बह३नोई 
के पास आया । उसने बड़े प्रेम तथा समता से खद्रिसार को मांस 
लेने की प्रेरणा की, किन्तु उस प्रतिज्ञा-बीर ने कहा :-- 
स्व॑ मे प्राणसमों बधुर्मा जिजीवयिषुः स्निह्ा | 
त्रधीष्येबं हित्त नेव जीवित ब्रत-भंजनात्‌ || ४०८ ॥ पर्ब ७४ 
तुम मेरे प्राणों के समान प्रेम करने वाले बस्घु हो। स्नेह के 
कारण तुस ऐसी बात करते हो, कि मुझे साँस खालेना चाहिए, परन्तु 
त्रत का भज्ज करके जीवित रहना कल्याणकारी नहीं है; क्योंकि श्रत-भद्ग 
के द्वारा दुर्गति प्राप्त होती है । 
इसके परचात्‌ खद्रिसार की आत्मा में बिशेष उज्ज्वल विचार 
उत्पन्न हुए। उनसे प्रेरिव हो उसने श्रावकों के पंचत्रत धारण कर लिए | 
खद्रिसार का उस ससय मृत्यु के साथ युद्ध चल रहा था। सुसंस्कार 


( २० ) 


शून्य भील होते हुए भी उस समय खद्रिसार ने भरद्भुत साइस और 
धेये का परिचय दिया । 


क्षणभर में भील का शरीर चेष्टा शून्य हो गया | 
ऋ्ताये लिखते हें रैन--+ 
ग्रखिल भावकतव्रत पंचक समादाय जीवितान्ते सौधर्मकल्पतः देवों 5भवत । 


परिपूर्ण रीति से हिंसा, भूठ, चोरी, कुशील, परिप्रह रूप पंच 
पापों का त्याग कर उस सत्पुरुष ने शान्‍्त भाव से परलोक को प्रयाण 
किया । इस सच्चे त्याग से वह भीक्ष सौधर्म स्वर्ग में देव हो 
गया। यही खद्रिसार अब देव कहा जाने लगा, क्योंकि भील पर्याय 
रूप परिणत प्रदूगल पिंड नष्ड हो गया और बेक्रियिक शरीर रूप नवीन 
प्रदूगल पिड़ उत्पन्न हुआ। 


चेतन्य की दृष्टि से विचार करने १२ प्रतीत होगा, कि संसार 
के रंगमंच-सस्‍्टेज पर एक अभिनेता भील की वेषभूषा लिए हुए आया 
था, अब उसने देव शरीर को धारण कर दूसरा अभिनय आरम्भ किया 
है। वेष की अपेक्षा उनमें मिन्नता दिखती है। यथार्थ दृष्टि डालने पर 
उनमे अन्तर नहीं हे। अ्रनादि काल से यह संसारी प्राशी कर्मों की 
संगति में फंसकर ऐसा ही नाटक रचा करता है । 


जिस प्रकार खद्रिसार का देव पर्याय रूप में परिणमसन हुआ, 
उसी प्रकार का विकास पुरुरवा का भी हुआ । उसने सागरसेन मुनिराज 
द्वारा प्रदत्त त्त का बड़े आदर पूर्वक पालन किया। इस श्रद्धा पूर्वक 
परिपालित ब्त के प्रभाव से पुरुरवा की पूर्व संचित मलिनता न्यून होती 
गई और उज्ज्वल भावों के साथ मरणकर वह भीलराज श्पूर्व सुख के 
केन्द्र सौधर्म स्वर्ग में उत्पन्न हुआ। 


जीवितावहिती शम्यक पालयित्वादरादू व्रत्म्‌ | 
सागरोपमदिव्यायु: सोधमेंड निमिषोभवत्‌ || ७४ पर्ब--२२ ॥ 


( २९ ) 


मनुष्य पर्याय वाला प्राणी जिस झल्प सुख की प्राप्ति मे दिनरात 
ज्यम रहता हुआ कोल्हू के बेल को भी मात कर देता है, उससे अद्ध॑ख्य 
गुरित सुख थोड़े से निबम के प्रसाद से प्राप्त हो जाता है । 


चरशंग चरित्र में लिख! है : - 


शआयुष्क॑ नारक॑ दुःख तिय्योनि व मातप्म । 
मुख-दुःख-विमिश्रं त॑ दवमैकान्तिक सुखम ॥ ४-२४ ॥ 


नरक भरायु का उदय आने पर नारकी जीव निरन्तर दुश्ख ही 
भोगता है। ऐसी ही कष्टपूर्ण अवस्था पशु पर्याय में होती है। मनुष्य 
की योनि में सुख तथा दुःख का मिश्रण पाया जस्ता है, किन्तु देव पर्याय 
में सुख का अखरण्ड राज्य रहता है। 


अध्यात्म विद्या के महान आचाये योगी पृज्यपाद मुनीन्‍्द्र कहते 
हैं, त्रत को पालन करो क्योंकि उससे देव पर्याय मिलती है। त्रत रहित 
पर्याय का दुष्परिणाम नरक में सागरों प्रयेन्त भोगना पढ़ता है। उनके 
शब्द हैं: - 

बरं त्रतेः पद देखं नाज्नतें बेत नारकम्‌ ॥ ३॥ ( इष्टोषदेश ) 

ओ सनुष्य प्यास में श्रनेक प्रकार के परिश्रस उठात्ते हुए आर्त- 
ध्यान, रोद्रष्यान को सृतति बनकर निकृष्ट लेश्या द्वारा सुख ओर साता 
नहीं पाते हैं, वे जब यह कह बेठते हैं. कि देव पर्याय में कुछ सुख नहीं 
है, उसमे क्या है ! हमे तो सिद्ध भगवान बनना है, तब आश्चर्य होता 
है, कि ये लोग कर्मों के क्षय को खिलवाड़ सा मान बैठे हैँ | ये कांच खण्ड 
को सिर पर धारण करते हैं, ओर मरिण को ठुकराते हैं। उन्हें 
पूज्यपाद स्वामी के इन शब्दों को ध्यान से बांचना चाहिए कि देब 
पर्याय भें पुण्य जीबन के असाद से किस प्रकार का मद्दान सुख 
मिलता है :-«« 

इृषीकर्ज श्नातंक॑दीघेकालोपलालितम 
नाके नाकोमत्मां सौझ्यं नाके नाकोकसामिव || ६ || इृष्टोपदेश 


( २२ ) 


स्वर्ग में देवताओं को जो सुख प्राप्त होता है, वह इन्द्रियों से 
उत्पन्न होता है, वह किसी भी प्रकार के आतंक से व्याप्त नहीं है तथा 
बह दीर्धकाल पर्यन्त प्राप्त होता है । वास्तव में उस आनन्द की तुलना 
के योग्य अन्य इंद्रियजन्य सुख नहीं है | अतः उपमा रहित होने से स्वर्ग 
में देवताओं के उस सुख को स्व॒र्ग में देवताओं के सुख की ही उपसा 
दी जाती है। 

कर्मोदय सामान्य की अपेक्षा इन्द्रिय जनित सुख ओर दुःख में 
भेद नहीं किया जाता है, किन्तु ससारी प्राणी की दृष्टि से दोनों का भेद्‌ 
स्पष्ट है। जब तक यह जीव दिगम्बर मुद्रा धारण कर श्रेष्ठ साम्य दृष्टि 
को प्राप्त कर राग, दे प, मोह से विमुक्त दशा को नहीं प्राप्त करता है, 
तत्र तक इसके शुभ परिणामों के द्वारा पुरय लाभ को कौन रोक सकता 
है? जो ग्रहस्थ की दशा में रहकर पुण्य तथा पाप बिमुक्त वीत्तराग स्थिति 
की कल्पना करता है, बह जैनागस के रहषए्य से अपरिचित है| मुनि 
जीवन भें परिप्रहादि के त्याग द्वारा प्राप्रव्य शांति की कल्पना आंते- 
रोद्रध्यान के कुचक्र भे फंसा ग्रहस्थ किस प्रकार कर सकता है ! जो 
सम्प्रदाय सबस्र मुक्ति को मानता है, वह परिग्रहधारी होते हुए भी 
सिद्धत्व॒ का स्वप्त देख सकता है, किन्तु अचल सम्प्रदाय सर्वज्ञ की 
तत्वदेशना से प्रकाश प्राप्त करने के कारण ऐसी अयथार्थ धारणाओं 
से दूर रहता है। ग्रुभ तथा अशुभ रूप ब्रिभाव से त्रिमुक्त अवस्था 
ग्रहस्थ की नहीं हाती । अतः चतुर तथा विवेकी ग्रहस्थ का क्त॑व्य 
होगा, कि वह अशुभ का त्याभकर शुभ प्रवृत्ति का स्वीकार करे तथा 
उस दिन को जीवन का श्रेष्ठ क्षण सोचे जब वह सम्पूर्ण परिग्रह का त्याग 
करके सकल संयमी बनकर सम्पूर्ण माह जाल को नष्ट करने का सम्यक 
पुरुषाथे करेगा | 


कुन्द बुन्द स्वामी ने पंचारितकाय में लिखा है : - 
जत्स ण विज्णदि रागो दोसो मोहों य सब्वदुक्‍्खेसु । 
णासवदि सुहं श्रमुह समसुह- दुक्लत्स भिक्‍्खुस्स || १४२॥ 


( रे ) 


जिन मुनिराज ने सुख तथा दुःख में समभाव की मानसिक 
स्थिति प्राप्त की है, जिनके समस्त दुःखों के मध्य में रहते हुए भी राग, 
हू ष तथा सोह रूप विकार भाव उत्पन्न नहीं होते हैं, उनके शुभ तथा 
अशुभ रूप आख्व नहीं होता है | सयोग केवली भगवान के योग का 
सद्भाव रहने से वहां भी साता वेदनीय रूप पुण्य का आख्रव होता है । 
शुभ-अशुभ रूप आख्रव-विमुक्त अवस्था चौद्हवें गुण-स्थानवर्ती अयोगी 
जिनकी होती है । 
गेस्मटसार जीवकाणड में लिखा है :-- 

सीक्षेसि-संपत्तो णिरुद्ध-शिस्सेस-आसत्रों जीवो । 
कम्म-रय-विप्पमुक्कों गय-जोगो केबली होदि ॥ 

जिन्होंने शील के स्वामित्व को प्राप्त किया, जो सम्पृणे आखयों 
से छूट चुके हैँ, जो कर्मरूपी रज से विप्रमुक्त हैं, बे अयोग केबली होते 
हैं । उस श्रेष्ठ स्थिति की लोकोत्तरता को भूलता हुआ एकान्तवादी यृहस्थ 
जब शुभ भावों को मल मान छोड़ने को बात करता फिरता है, तथा 
पुण्य बंब के कारण देव, ग्रुरुआदि की भक्ति को अवद्देलना की दृष्टि 
से देखता है, तब ऐसा लगता है. कि किसी ग्रहस्थ के द्वार पर खड़ा 
होकर छाणित देहवाला सेकड़ों रोगों से व्याप्त 'भि्षां देहिः उच्चारण 
करता हुआ भिछुक अपने को अहंकारवश चक्रवर्ती से भी श्रेष्ठ मानता 
हुआ चक्रवर्ती के साम्राज्य तथा वैभव का तिरस्कार करता है। 

आगम कहता है, गृहस्थ को पापों के परित्याग की विशेष चिन्ता 
करनी चाद्विए। कामिनी-कंचन के फेर में फंसे व्यक्ति के मुख से पुण्य 
फे त्याग की बात ऐसी हो विचित्र ल्गदी है, जैसी आम के फल के 
लोलुपी व्यक्ति द्वारा आश्रवन को दग्ध करने की चर्चा अद्भुत लगती है । 

अनेकांत रृष्टि :-पुण्य हेय है या नहीं, इस विषय में अनेकांत है । 
सहा श्रसण की अपेक्षा पुस्य ग्राद्य नहीं है. क्‍योंकि मुनि पददी में परिप्रह 
मात्र को विष सानकर त्याग किया ज्ञाता है। वे सच्चे निर्वाण सुख की 
प्राप्ति के हेतु सोक्तकी भी आकांक्षा त्यागने के श्रेष्ठ पथ पर चलने को उद्यत 


( २४ ) 


ही रहे हैं, अतः वे सच्चे मुमुक्तु हैं। स्वामी समन्तभद्र ने राज्य-वैभरन 
त्यागी मुनि पदवी प्राप्त ऋषमनाथ भगवान को “मुमुक्त” कहा है। 
“मुमुच्चुः प्रभुः प्रबताज” । ताल्विक दृष्टि से बिचारने पर यह मानना 
होगा कि गृहवास के भयंकर जाल में फंसे ग़ृहस्थ को मुभुचु मानना 
श्यामबर्णी श्रमर को घबल बताने सट्श कार्य है । कांच, कंचन 
को भिन्न अनुभव कर माथा के फर में फंसा आतंध्यानी, रौद्र 
परिणामी ग्रहस्थ सदा धन दौलत का स्वप्न देखता है। वह ईमानदारी 
के प्रकाश भे अपनी मनोवृत्ति के बारे में सोचे, कि उसका मन दिन-रात 
किन बातों में फंसा हुआ है ? पाप के पंक में डूबा उसका सन सिद्धों 
की अतीन्द्रिय भवध्था की बातें बनाता हुआ प्रमादी हो अकर्म स्यता की 
मूर्ति बनता द्ै। उसे मालूम होना चाहिए कि भगवान सर्वज्ञ ने उसके 
लिए क्या मार्ग विधेय बताया है | 


गुरएभद्र स्वाभी ने आत्मानुशासन में लिख हूं :-- 


धर्मादवातविभवों धर्म प्रतिपाल्य भोगमनुभवतु । 
बीजादवासधान्यः कृषीवलस्तस्य बीजपमि ॥ २१ ॥ 


है भव्य ! जिस प्रकार किसान बोए गए बीज के फल रूप घान्‍्य की 
प्राप्त करता हुआ बीज के लिए कुछ धान्य की रक्षा करता है एवं फल का 
उपभोग करता है, उसी प्रकार जिस घर्म के फल रूप तूने बेभव पाया है, 
उस धर्म की रक्षा करते हुए तू सांसारिक भोगों का अनुभव कर | 
परिणाममेव कारणमाहु: खलु पुरय-पापयोः प्राज्ञा: | 
तस्मात्मापापचय: पुण्योपचयश्व सुबिधियः ॥ २३ ॥ 


ज्ञानी पुरुष पुर्य तथा पाप का कारण जीव का परिणाम ही 
कहते हैं, अतः पाप का निरोध तथा पुए्य का उपार्जन सम्यक्‌ रूप से 
करता चाहिये । 

उन महान आचाये ने सामान्य श्रेणी के जीबों को लक्ष्य करके 
स्पष्ट शब्दों में लिखा है :-- 


( २४ ) 


एण्यं कुरुष्व कृत एयमनीदशोपि 
नोपद्रबो 5 भिमवति प्रभवेश भूत्ये ॥ 
संतापयक्षगदशेष-मशीतरश्मिः | 
पद्मेषु पश्य विद्धाति विकाशलक्ष्मोम || ३१ || 

अरे भव्य ! पु्य की प्राप्ति करो । जिसने पुएय का संचय किया 
है, उस पर असाधारण उपद्रव भी हानि न पहुँचाकर ३सकी समृद्धि का 
कार ण बन जाता है। देखो ! प्रीष्मकालीन सूये सम्पूर्ण जगत्तू को संताप 
प्रदान करता है, किन्तु वह कसलों में विकास रूप लक्ष्मी का कारण 
बनता है । 

जिस प्रकार द्रिद्र पुरुष को बेभव तथा सर्मद्धि के केन्द्र में कोई 
नहीं पुछता है, उसी प्रकार पुरय रूप सम्पत्ति-शुन्य हृतभाग्य को अभीष्ट 
तथा हितकारी वस्तुओं का योग नहीं मिलता है। जिस प्रक(र कोई पुत्र 
अपने पिता द्वारा प्रदत्त घन-वेभव का उपभोग करता हुआ यदि पिता 
की निन्‍्दा करता है तथा अपशब्द कहता है, तो समझदार उस पुत्र को 
कुपूत कहते हैं, इसी प्रक।र पुण्य के फलों की ओर दौड़ लगाने बाले, बनसे 
पोपण प्राप्त करने वाले ग्रहस्थ का उस पुण्य को बुरा तथा निंदनीय 
कहना है। जो उज्ज्वल जीवन के प्रेमी हैं, उन्हें भी पुण्य का उचित मूल्य 
मानना द्ोगा। 

वरांगचरित्र में आचाये जटासिंदर-नंदी के शब्द ध्यान देने 
योग्य हैं। जो व्यक्ति आषेवाणी को न सानकर स्वच्छुन्द पथ को 
पकड़ता है वास्तव में उसने मिथ्याभाव को पकड़ लिया है, किन्तु 
मोहबश बह उसे सम्यक्त्व कहता है। भिक्तुक का नाम कुबेरपति होने 
से वह सम्पत्ति नाथ नहीं हो सकता और न गरीबी के अभिशाप से ही 
वह बच सकता है : 
आउज्ये कहते हैं :-.. 


मनुष्य-जातो भगवत्प्रशीतों धर्माभिलाबों मनसश्र शान्तिः | 
निर्वाए-भक्तिश्न दया च दान॑ प्रकृष्ट-पुय्यत्य भवंति पुंस। ॥८--५६॥ 


( २६ ) 


जिस पुरुष ने श्रेष्ठ पुण्य किया है, उसे मनुष्य पर्याय में जिनेन्द्र 
भगवान द्वार उपदिष्ट धर्म की रुचि प्राप्त होती है, मानसिक शांति 
मिलती है; निर्वाण के प्रति सच्ची मक्ति, दया के परिणाम तथा दान देने 
योग्य क्षमता मिलती है। निबोण पुरी के पथिक को प्रारम्भ में मनुष्यायु, 
उश्चगोत्र, वश्वृषभ-संहनन आदि पुर्य सामग्री भी आवश्यक है, पश्चात्‌ 
मुक्त होने पर कर्ममात्र एथक्‌ हो जाते हैं। 


जब कोई महाभाग अन्‍्तः बाह्य दिगम्बरत्व को प्राप्त कर निर्वि- 
क॒त्व समाधि के द्वारा शुक्ल ध्यान रूप मनोभूमिका को प्राप्त होता है, 
तब वह श्रेष्ठ व्यक्ति उन्नति करता हुआ पुण्य-पाप के चक्र से छूटता 
है। ऐसी श्रेष्ठ आत्सा की अपेक्षा पुए्य भी त्याज्य हो जाता है। परस 
आहन्त्य पद्‌ में कारण तीथंकर प्रकृति का मोक्ष जाने के पूर्व १४ वें 
गुणस्थान में क्षय क्रिया जाता है। तीयंकर प्रकृति रूप पुण्य पूर्व में ग्राह्म 
रहता है, स्तुति के योग्य माना जाता है किन्तु अयोगी जिन उसका भी 
क्षय करते हैं, क्योंकि सिद्ध पर्याय की अपेक्षा वह प्रकृति ग्राह्म नहीं 
रहती। यही न्याय अन्य कर्म प्रकृतियों के विषय में भी लगाना चाहिए ) 
क्रम तथा व्यवस्था का परित्याग कर जैसा सन में आया, बेसा निरुपण करने 
की विचार पद्धति मिथ्यात्व के गहरे रोग की निद्शिका है। ऐसे सोचने 
वालों पर “सदसतो रविशेषान्‌ यहच्छोपलब्धेः उन्पत्तवत” यह तत्वार्थसूत्र 
का वाक्य चरिताथे होता हुआ प्रतीत होता है । 

मर्म को बात :--पुरुरवा का जीवन दी यह स्पष्ट करता है, कि 
तस्वज्ञान-विहीन लघुत्रतों को देकर सागरसेन मुनि ने उसे मिल्लराज के 
स्थान में भुबनातिशायी बेभव, सुख तथा समृद्धि का स्वामी सौधर्म स्वर्ग 
का देव बनने में पवित्र प्रेरणा प्रदान की | ये नि््रन्थ-श्रमण अ्तदान तथा 
पवित्र उपदेश द्वारा जीवों का जितना सच्चा कल्याण करते हैं, उसका 
सहस्रांश भी बड़े २ विद्या केन्द्रों आदि के द्वारा सम्पन्न नहीं होता । 


( २७ ) 


सुरत्त 

हढ़ प्रतिज्ञ भिल्लराज पुरुरषा ने सत्यता के साथ त्रतपूर्वक मरण 
किया | उसके भावों में पवित्रता थी, विशुद्धता थी। उससे मरण कर 
बह सौधर्म स्वर्ग में गया । 

अब पुरुरवा देव है | उसने श्रत रूप जो बीज बोया था, उसका 
मधुर फल वह एक सागर प्यन्त भोगता है । 

क्रम क्रम से काल क्षय होते हुए एक सागर की सुदीर्ध स्थिति भी 
पूर्ण हो जाती है। अब पुण्य की पूंजी समाप्त हो गई। देव पर्याय में 
उसके जो भाव हुए थे, उनके अनुसार उस जीव ने बंध किया था | अब 
उनका विपाक काल आ गया | 

वह मनुष्य लोक में आ गया। उसको सब्र मरीचि कुमार 
कहने लगे | 


मरीचि कुमार 


पुरुरवा का जीव संयम के प्रसाद से देव हुआ था । वहां से चलकर 
वह आत्मा इक्ष्याकुबंशी ऋषभनाथ भगवान के पुत्र चक्रतती भरतेश्वर 
के यहां पुत्र रूप से उत्पन्न हुई । 
उत्तर पुराण से मरीचि के सम्बन्ध में ज्ञात होता है, कि चक्रवर्ती 
भरत की रानी अनन्तमति देवी सरीचि कुमार की जनती थी। प्रारम्भ 
में मरीचि के हृदय में अपने पितामह ऋषभदेच के प्रति बहुत भक्ति थी | 
आये गुणमद्र ने लिक्षा है :-- 
स्ववितामह-संत्यागे स्क्य च गुर-सवितितः | 
राजभिः सह कच्छायेः परित्यक्तपरिग्रहः || ५२, पं ७४ ॥ 
जब मरीचि के बावा ऋषभदेव ने राज्य का परित्याग कर दीक्षा 
ली थी, तब उसने भी कच्छ आदि राजाओं के साथ भगवान के प्रति 
भक्ति बश परिग्रह का त्याग कर दिगम्बर दीक्षा ली थी । 
तपश्चरण का क्लेश सहन करने में असमथे होने से उसने खाने 
के लिए फल और ओढ़ने के लिए बल आदि स्वयं ग्रहण कर लिए थे । 
उस समय पवन देवता ने कहा; “नाय क्रमो नेग्रंन्थ्य-धारिणाम्‌!-- 
दिगम्बर मुनियों का ऐसा आचार नहीं हैं| तुम्हें स्वच्छन्द प्रवृत्ति करनी 
है, तो श्रन्य वेष को अन्लीकार करो ! 
परिन्नाजऊ-दीक्षायां प्राथम्यं प्रत्यपयत्‌ | 
दीघोजबं-जवानां तल दुर्माग-देशनम्‌ ॥ ५६, पर्व ७४ ॥ 


यह सुनकर सरीचि कुमार ने पहले परित्राजक की दीक्षा ली, 
क्योंकि जिनका दीघंससार परिभ्रमण बाकी है, उनको मिथ्यात्व कर्म 
कुमार्ग का ही उपदेश देता है । 


उस समय सिश्यात्व के विशेष पारिपाकक्श उसझे परिन्नाज़क सत 
की अनेक बातें स्वयमेव ज्ञानगोचर हो गई थी। 


( २८ ) 


( २६ ) 


तब्छास्त्र-चेचुताप्यस्य स्ववमेव किलाजनि । 
सतामिशसता च॒ स्पादोनः स्वविषये सक्यम्‌ || १७ || 


उस परित्राज़क सत के शास्त्रों का थोड़ा बहुत ज्ञान उसे अपने 
आप प्रगट दो गया था। बात यह है कि सत्पुरुषों के समान असत्‌ 
पुरुषों को भी अपने विषय में स्वयं ज्ञान उत्पन्न हो जाता है । 
दीघे संसारी होने से तीथेकर की धमंदेशना उसके लिये 
कल्याणदायिनी नहीं हुई । 
उत्तफुएण में लिखा है :- 
श्रुत्वाप तीयेकृद्वा्च सद्वम नाग्रहीदसी । 
पुरुषथात्मनैवात्र सर्व मज्क-विमोचनात्‌ || ५८ ॥ 
मुबनत्रय-संज्षो मक़| रि-खामथ्य-मापतवान्‌ | 
मदुपर्यं तथा लोफे व्यवध्याप्य मतान्तरं | १६-पर्व ७४ ॥ 
उसने भगवान ऋषभमनाथ की दिव्यध्वनि भी सुनकर सच्चे धर्म 
की शरण नहीं ली। उसने सोचा कि जिप्त प्रकार ऋषभदेव ने स्वयमेत 
सम्पूर्ण परिप्हों का परित्याग किया तथा उससे त्रिभुब॒न में हलचल 
उत्पन्न करने वाली सामथ्य प्राप्त की, उसी प्रकार में भी स्व रचित 
अन्य सिद्धान्त की लोक में स्थापना करू गा । 
इति म नोदयात्यापी न व्यरंसीश्ष दुर्मतात्‌। 
तमेब वेषमादाय तस्थिवान्‌ दोषदूषितः ॥ ६१--पर्ब ७४ | 
इस अहंकार के उदय से उस पापी ने मिथ्या सत से अपना मुख 
नहीं मोझ । अनेक बिकारों से दूषित होते हुए भी बहू इसी बेष को 
धारण करके रहने लगा | 
प्रातः शीतजलस्नानापकंदमूल-फलाशनात्‌ । 
परिग्रह-परिश्यागा-र्कुवन्‌ प्रख्याति-मात्मनः | ६४--प्व ७४ ।। 
वह ग्रातःकाल ठण्डे पानी से स्नान करता था, कन्दूमूल फल 
खाता था तथा अपने को परिग्रह का परित्यांगी प्रसिद्ध करता थां। 


( ३० ) 


इस प्रकार वह सहामिसानी अपना कलंकसय भविष्य बना 
रहा था । 
महापुराणु मे लिखा है ;-- 
यस्मात्स्वान्वय-म हातय॑ शुभ्रुवान्भरतात्मज: | 
सलीलमनटबारु--चंचत्‌-चीव * दल्व लः || १४-- १ ॥ 
भरत के पुत्र मरीचि कुमार के उन ऋषभनाथ भगवान से अपने 
वंश की महिमा सुनी। उससे अत्यन्त हर्षित हो सुन्दर वल्कल रूप 
बस्त्रों को धारण किया हुआ वह मरीबि लीला पूर्वक नृत्य करने लगा । 
इस प्रसड्र में यह बात ज्ञातव्य है कि राजपुत्र मरीचि योग्य शिक्षा 
प्राम कर विविध कलाओं आदि में पहले ही निपुणु हो गया था। ऋषभनाथ 
भगवान के दीज्ञा लेने पर उनके भक्त चार हजार राजाओं ने मुनि दीक्षा 
ली थी। उसी समय मरीचि कुसार ने भी दीक्षा घारणु कर उन भगवान 
का अनुकरण किया था। तपस्या का भार उठाने में असमथे होने से 
अन्य राजाओं के समान उसने भी दिगम्बर तपल्‍्वी का सार्ग छोड़ 
दिया था। अन्य तपस्‍्बी कायक्लेश में असमथे होने से भिन्न-भिन्न 
लिगी साधु बने थे, किन्तु उनकी ऋषभनाथ भगवान में प्रगाढ़ भक्ति 
जीवित थी | 
महापुराए में लिखा है :-- 
तदा संस्तापसाः पूव परित्राजश्व केचन | 
पापणिडना ते प्रथमे बसूबुर्मोहद्षिताः || ५६-- १८ ॥ 
पुष्पोपह्ारे: सजले: भर्तः पादावज्ञालयज्ञलं 
न देवतान्तरं तेषा श्रासीसुक्त्वा स्वयंभुवम्‌ || ६०-- १८ 


जो पूर्व में तापसी थे, उनमें से अनेक परिव्राजक बन गये थे | 
मोह से दूषित होने से वे पाखरिडियों में प्रधान हो गए थे; फिर भी 
वे लोग पुष्प के उपहार तथा जल के द्वारा भगवान के चरणों की पूजा 
करते थे, क्योंकि स्वयंभू ऋषसनाथ भगवान को छोड़कर उनका आराध्य 
अन्य देव नहीं था । 


( २३१ ) 


सरीचि की स्थिति भिन्न थी। साधु वेष में सरीचि कुमार चारित्र 
से भ्रष्ट होने के साथ श्रद्धा से भो च्युत हो गया था। उसके सन में नवीन 
महत्वाकांज्षा जगी। उसने नवोन सत स्थापन करने का निश्चय किया, 
आऋतः उसने अपने स्वतन्त्र विचारों का प्रचार करना आरम्भ कर दिया। 


जिनसेन स्वामी ने लिखा है :-- 


मरीचिश्व गुरोनेता परित्राड भूय मास्थितः | 
मिथ्यात्ववृद्धिमकरोत्‌ अ्रपसिद्धान्तमाषिते! || ६ १-- १८ ॥ 
तदुपशमभूद्‌ योगशास्त्रं तंत्र च कापिलम्‌ | 

येनायं मोहितो लोकः सम्यग्शानपरायणः |। ६२ |। 


भगवान का नाती मरीचि परिब्राजक हो गया था। उसने एकान्त- 
धादी सिद्धान्तों के निरुषण द्वारा मिथ्यात्व की वृद्धि की थी। उसने ही 
प्रथम योगशास्त्र तथा कपिल दर्शन का प्रतिपादन किया था, जिनसे 
जोक सम्यग्ज्ञान से विमुख हो जाते थे । 


आचाये रविषेण सरीचि के विपय में पद्मपुराण में लिखते हैं. कि 
उसने गेरुआ रख्ज के बस्त्र धारण किये थे। उसके मन में मारदेव भाव 
के स्थान में अभिम्नान का विकार हो गया था | उस मान के 
चशीभूत होकर उसने परित्राजक का सम्प्रदाय प्रचलित किया था। 


प्रंथकार के शब्द हैं :- 

मानो तत्र मरीचिस्तु दघत्ताषाय-ब[ससी । 

परित्नाट शासन चक्रे बल्किमिः प्रत्ववस्थितः।| ३--२६३ ॥ 
हरिवंश पुराण में मरीचि के बिषय में इस प्रकार कथन आयो है :-- 


थो मरीचिकुमारसखु नत्ता तमतनुर्विभोः। 

इष्टवान्‌ जलभावेन तृपामरु-मरीचिकाम्‌ ॥| ६--१२५॥ 
जल!वगाहनान्यस्य ग़जस्येव विदाहिनः | 

सृदवश्ष॒ मृदअकुः शरीरपरिनिदति ॥ ११६ ॥ 


( ३२ ) 


यत्तन्मानकषायी सर कापायं वेषमग्रहीत्‌। 
एकदंडी शुचिर्मुन्डी परित्राड-क्रतपोषण्ण | १२७॥| 


भगवान वृषभदेव का नाती सरीचि तप से अत्यन्त व्याकुल हो 
जाने से ठृषा दूर करने को मरीचि का चसकती हुई रेत में पानी को 
खोजने लगा । यद्यपि इसे गज के समान जल में अवबगाहन करना 
चाहिये था किन्तु उसने मरीचिका में ही जल खोजा, जहाँ जरा भी 
जल न भिला। उस कोमल रेती में उसने अपना संताप दूर फरने का 
प्रयत्न किया । वह बड़ा स्वाभिमानी था। उसने गेरूआ वस्त्र धारण 
कर लिए थे | सिर मुंडा लिया था। एक दण्ड घारण करता हुआ स्नान 
द्वारा अपने को पवित्र मानने लगा था तथा परित्राजक मार्ग का पोषक 
हो गया था | 

उस सरीचि ने सान कषराय के अधोन हो भगवान वृषभदेव का 
शिप्यपना छोड़कर प्रतिद्वन्द्री व्ृत्ति धारण की। स्वयं अपने आपको 
कुमार्ग में लगाने के पघ्विवाय उसने अनेक भोले लोगों को पतन के पथ 


पर लगाया इससे उस आत्मा का अध्पात हुआ | 


मरीचि का परिश्रमण 


मिथ्यत्व के प्रचाखश मशीचि की आगामी क्या कवस्था हुई, इस पर उत्तर- 
पुराणुकार कहते हैं :-- 

कपिलादि-स्वशिष्याणा यथार्थ प्रतिपादवन्‌ | 

सुन॒भरतराजस्य घरिव््यां चिस्मश्रमत्‌ ॥ ६६, पर्व ७४ ॥ 

इसके पश्चात्‌ मरणकर वह तपस्या के फल से पाचवे स्वर्ग में देव 

हुआ, वहाँ से चयकर मनुष्य हुआ, फिर स्वर्ग गया, फिए मनुष्य हुआ । 
इस प्रकार पाँच बार बह स्वर्ग गया और मनुष्य हुआ | तप द्वारा 
संग्रहीत पुण्य समाप्त हो जाने से वह जीव अधोगतियों में गया । 

फल्लेनाधोगती: सर्वा३ प्रविश्य गुददुः:खमाक्‌ । 

त्रस-स्थावरवगेंषु संख्यातीता खमाश्चिरम्‌ || ८१-पर्व ७४ ॥ 


मिथ्यात्व के फल से वह जीव श्रनेक प्रकार की कुंगतियों में गया 
और उसने महान दुःख उठाए। उसने त्रस तथा स्थावर पर्योयों में जन्म 
धारण कर असंख्यात व्षे व्यतीत किए। 

मिथ्यात्व के ददय से जीव की क्या दुर्दशा होती है, इसका 
दर्पण सरीचि की जीवन गाथा है। वनस्पति, अग्नि, जल, वायु आदि 
की विकासद्दीन पर्यायों में मरीचि का पतन हुआ। कहाँ भरतेश्वर 
चक्रवर्ती के यहाँ पुत्र रूप में जन्म धारण कर त्रिभुवन के पिता 
ऋषभनाथ के नाती रूप में गौरबपूर्ण पद की प्राप्ति ओर कहाँ पशु पर्याय 
में पड़कर वर्णनातीत व्यथा का भोगना ! जीव को अपने द्वारा कमाए 
कर्मों का फल भोगना ही पड़ता है। उस जीव ने अपार कष्ट भोगे। 
उनका वर्णन करना सम्भव नहीं है। 


चना पि सकल हूँ) वसनभक 


( रेरे ) 


अधंचकी त्रिपृष्ठ 


वह जीब असंख्यात बार निमृष्ट पर्यायों में उत्पन्न होकर कष्ट 
पाता रहा | भावों की बड़ी बिचित्रता है। अशुभ भावों के फल स्वरूप 
बहू जीवन पतन के तूफान में फेसा हुआ था, किन्तु सावों में शान्ति 
आने से उसके भविष्य मे परिवतन प्रारम्भ हुआ । 

अब पुण्योदय से बह त्रिपुष्ट (त्रिप्रष्ठ) नामका अधचक्री हो गया ! 
इसने प्रतिनारायण अश्वग्रीव को पराजित” करने के साथ उसके द्वारा 
चलाए गए चक्र से उसका ही प्राणान्त कर दिया था। 

त्रिपुष्ट तीन खण्ड के अधिपति हो गए, किन्तु विषयों की तीज्र 
तृष्णा के कारण उस जीव के भावों में महान मलिनता समा गई 
थी। भोग की लालसा वाला जीव यह नहीं सोचता है, कि इस 
विषय -वासना के कारण उसका केसा भविष्य होगा | 

आज भी पुदूगल की अंघ भक्ति वाला बेभव की सदिरा पीकर 
मत्त होने वाला धनी या प्रभुता प्राप्त व्यक्ति जो जी में श्ाता है, 
किया करता है, उसे क्रिसकी परवाह है । वह अपने को भगवान से 
भी बड़ा अनुभव करता है, किन्तु कुछ समय बाद जीवन का बसस्त 
अन्त को प्राप्त करता है और विष वृक्ष के बीज बोने वाले को विष 
के फल प्राप्त होते हैँ। कल्पनातीत वेभव, सम्पत्ति, प्रभाव, प्रभुता आदि 
से शोभायसान अर्धचक्री त्रिपुष्ठ का सारे विश्व में यशोगान हो रहा 
था, कि झरुत्यु की घण्टी बज गई, त्रिपुष्ट मृत्यु की गोद में सो गया | 

अधंचक्री का सारा वेभव ही नहीं, उसका चिरपोरषित प्रिय शरीर 
भी यहाँ ही पड़ा रहा, किन्तु बह जीव अपने पाप के साथ महा।तम 
प्रभा नासक सातवें नरक में पहुँचा, जहाँ तेतीस सागर पयेन्त यह जीब 
अपार दुःख भोगा करता है । 





(१) यद्यपि तिलोयण्णति आदि से इनका नाम "त्रिपृष्ठ' रुप में ही ज्ञात है, 
किन्तु दत्तर पुराण में 'त्रिपुष्ट' नाम आया है। 


(६ हेह ) 


त्रिएड का अधःपात 
आयु पूर्ण होने पर अध चक्री ( त्रिएछठ ) पाप के फलस्वरूप नरक में गया 
गुरएभद्र स्वामी ने लिख है :-- 


राष्यलक्ष्मी चिर॑ भुकतवा प्यतृप्ता भोगकांछया | 
मृत्यागात्सप्तमी प्रथ्वीं बन्हारंभ-परिग्रह: || १६७ -परवव ७४ ॥| 


उसने बहुतकाल पर्यन्त राज्य लक्ष्मी का उपभोग किया, किन्तु 
फिर भी उसकी भोग-लाज्सा कम नहीं हुई। बहु आरम्भ तथा बहु 
परिप्रह के कारण मरण्‌ करके वह अध चक्री त्रिपुष्ट सातवें नरक गया । 


पुण्य के उदय से जो जीव कल तक आश्रयप्रद बेभव, प्रभुता का 
केन्द्र था, वह क्षणभर में पुण्य का भण्डार क्षीण होने पर पाप के 
उदय दो जाने से दुश्खों के समुद्र मे डूब गया। अब वह सातवें 
नरक का नारकी हो गया | उस नरक की पृथ्वी का नाम है 
समहातमप्रभा। उसे माघवी भी कहते हैं । जब यह विचार मन में आता 
है, कि जिस जीव को आगामी तीथंकर भगवान की अवस्था प्राप्त कर 
त्रिभुबन पूज्य बनना है, उसका नरक में तेतीस सागर पर्यन्त वाणी 
के अगोचर पीड़ा को भोगते रहना ठीक नही है । जिन्हें भगवान मानकर 
पूजते हैं, उनका ऐसा हीन चित्रण उचित नहीं है । 

ऐसी शंका मोही मानव के सन में उत्पन्न होती है, किन्तु कर्म 
का फल भोगना पड़ता है यह नियम अनुल्ल घनीय है। जैन तत्वज्ञान 
पक्तपात छोड़कर वस्तु का यथाये स्वरूप बताता है। बड़े पुरुष पाप करें, 
तो उसे पाप नहीं मानना, ऐसा अंधेरखाता व्यवस्थित रूप सें बस्तु 
का प्रतिपादन करने वाले सर्वज्ञ के शासन में नहीं है । राग, द्वेष, मोह, 
क्रोध, सान, माया, लोभ, कास आदि बिकारों से जो भी आत्सा अपने 


( रेप ) 


( ३६ ) 


को समलिन बनाती है, बह आगे दुःख पाती है। जैसा बोबे बेसा लुनें, 
फल काल में बही बस्तु मिलती है, जिसको बोया गया था। गेहूँ बोने 
पर चना नहीं मिलता, आम का बीज बोने पर फल काल में अनार 
की प्राप्ति की कौन कल्पना करेगा ? इसी प्रकार जिस जीब ने विषयों 
का आसक्ति पूर्वक सेवन क्रिया, कलुपित भात्रों द्वारा आत्मा को सलिन 
बनाया, वह पशु योनि में या नरक योनि में जाता है, तो उसे 
कौन रोक सकता है? यह कर्म तथा कर्मफल का नियम अबव्याहृत 
गति से अपना चक्र चलाता है। ऐसी वस्तु व्यवस्था के विपरीत 
यदि कोई प्रतिपादन करेगा, तो उससे प्राकृतिक नियमों में कुछ अन्तर 
नहीं पड़ेगा । झतः यह स्वीकार करने मे तनिक भी संकोच नहीं करना 
चाहिए कि त्रिप्र0्ठ नाम का अर्ध॑चक्रतर्तों नारकी हो गया, जहाँ 
अंतरंग परिणाम काले थे, शरीर भी श्याम था, समस्त वातावरण 
भी दुःखमय था। मसुभूमि में जैसे दिग-द्गन्त में रेत, रेत, रेत 
ही दिखती है, रुमुद्र में पानी, पानी ही पाया जाता है, इसी प्रकार 
नरक में दुःख, दुःख के सिवाय सुख का लेश भी नहीं रहता है। 


झआज्र्य कहते हैं; -- 
सुख निमेषतन्मात्रं नास्ति तत्र कदाचन | 
दुःखमेबानुसम्बद्ध नरकाणा दिवानिशम्‌ ॥ 


नरक में नारकियों के निमेषसात्र-पलक लगाने खोलने के ज्षण- 
काल पर्यनन्‍त भी सुख नहीं पाया जाता ! दिन-रात सदा दुःख ही दुःख 
प्राप्त होता है। किसी तरह से उस जीव ने तेतीस सागर का तम्धा 
समय व्यतीत किया । आत्मा अबिनाशी है, अकेला है, चेतन्य गुण 
उसका सदा से साथ देता रद्दा है तथा देता रहेगा, ऐसा कभी भी 
समय नहीं आवेगा, जश्न जीव चेतन्य विरहित हो जायगा। वास्तव में 
कर्मों के द्वारा श्राप्त श्नंत पर्यायों में अनंत वेबों को देखने हुए यह 
कहना उचित है कि विश्व के रंगमंच पर आकर कर्महगी सूत्रधार 
के आदेशानु धार यह जीव सदा अपना खेल दिखाया करता है। 


( ३७ ) 


वह नारकी मरकर गंगा के किनारे सिंहगिरि पर्वत पर सिंह 
हुआ तथा जीव बध द्वारा संचित पाप के फलस्वरूप मरकर पुनः नरक 
पहुँचा । इस बार वह पहले नरक में एक सागर पर्यन्‍त कृष्ट 
भोगता रहा । 

नरक से निकलकर वह जीव जम्बूद्यीप के हिमवान पर्वत के 
शिखर पर पुनः भीषण सिंह हुआ । 


सोभाग्यशाली स्गेन्द्र 


अष्टांग निमित्त विद्या के वेत्ता बताते हैं कि यदि स्वप्त में 
सिह का दर्शन हो तो वह शुभ का सूचन करता है। भगवज्जिनसेन 
ने महापुराण में लिखा है कि जब भगवान वृषभनाथ तीर्थंकर माता 
मरुदेवी के गर्भ में आए थे, तब जननी ने सोलह स्वप्न देखे थे, 
उनमे तीसरा स्वप्न सिह का था । 
सृगेन्द्र-मिन्दुसच्छायवपु्ध॑ रक्‍्तकंधरम । 
ज्योत्स्तया संध्यया चेव घटितांगमिवेज्षत ॥ १२--१०६ 


चन्द्रमा के सभान सुन्दर दीमि युक्त, लाल रह्न के कन्धों से 
शोभायमान वह सिद्द ऐसा प्रतीत होता था, सानो चांदनी और संध्या 
के द्वारा ही उसके शरीर की रचना हुई हो। इसका क्‍या फल 
होगा, इस पर प्रकाश डालते हुए महाराज नाभिराज ने कहा था 
“प्िहेन अनंतदीर्यासी”-इस सिह दर्शन से सूचित होता है कि 
गभस्थ शिश्षु अनन्तर्शाक्ति घारी होगा। 

स्वप्न के सिंह की तो यह कथा हैं, किन्तु उस त्रिपुष्ट के जीब 
बनपति सिह का साक्षान्‌ दर्शन होने पर मनुष्य की तो बात ही 
दूसरी, मदोन्मत्त गजन्द्र तक कांप जाने थे | यह पुरुरवा का जीव 
सिंहगिरि पर स्वच्छन्द विचरण करने बाला केसरी सिंह करता दथा 
भीषणता की साक्षात्‌ मूर्ति था। ऐसा लगता था कि उस जीव का 
सारा शरीर करता के परमाणुओं द्वारा ही निर्मित किया गया हो। 
बर्धमान चरित्र मे उस सह का इन शुद्दों मे परिचय दिया गया है :-- 

शम-विरहित-मानसी निसगति-गरतिप्रथमकषाय-कषाय-रंजनेन | 


यम इव कुरपतों बिना निमित्त समद -गजानवधीत्तुधा-बिहीनः ॥२|| सर्ग ११ 


६ रेप ) 


६ देह ) 


इसका अंतःकरण स्वभाव से अनंतानुबंधी क्रोध रूप कषाय से 
अनुर जित होने से शान्तिमाव से शस्त्र था। बह छुघा रहित होता 
हुआ भी बिना कारण यमराज के समान क्रोध युक्त होकर मदोन्मत्त 
हाथियों का वध किया करता था । 


प्रतिरव-परिपूरितादरिरंध॑ करिकलभाघ्वनिर्त निशम्य तस्य | 
विदलित-हृदयाः प्रियेरकाण्डे सममसुभिश्र निरासिरे स्वयूथें: || ३ ॥ 


उस मृगेन्द्र की ्रतिध्वनि से परिपूर्ण की गई पर्वत की ग्रुफा को 
ध्वनि को सुनकर हाथियों के बन्‍्चों का हृदय विदी्ण हो जाता था, वे 
अपने क्रुण्ड को छोड़कर भाग जाते थे कथा अपने प्राणों का भी 
परित्याग कर देते थे । 


मृगकुलमपहाय त॑ नगेन्‍्द्रं सकलमगादपरं वर्न विबाधम | 
करिरिपु-नखकोटिलुस शेष ध्रजति सदा निरुपद्रवं हि सबेः || ४ ॥ 


इस सिंह के नत्वाम्ों से विनष्ट जीवों से बचे हुए शेष जन्जली 
जीव उस सिंहगिरि का त्याग कर बाधा रहित अन्य वन में चले गये 
थ | यह उचित ही है, क्योंकि सब जीव निरुपद्रव स्थान में जाते हैं । 


गरुणभद्र आचाये ने उस सिंह का इस प्रकार बखन किया है 
“तीए्ष्ण-दष्ट्रा--ऊरालानन/?--उसकी दाढ़ें तीकंण थीं। उसका मुख 
कराल था। चह बड़ा ही भीपण था। ऐसे क्ररतम तथा यमराज सह्श 
सिंह की भीपणता की कौन कल्पना कर सकता है जबकि बह एक 
हरिण को मारकर भक्षण कर रहा था 


अद्भुत भाग्य :--भाग्य चक्र भी अद्भुत होता है। चक्रवर्ती भरत 
के राजभवन में जन्म धारण करने वाले पुरूरवा के जीव भरीचिकुमार 
को सम्यक्‌ प्रतिबोध नहीं मिला । भगवान वृषभनाथ तीथेकर के पीत्र 
होने के साथ साथ उनका उपदेश भी उस दीर्घसंसारी मानव के 
सनको मिथ्या श्रद्धा तथा दूषित आचरण से पिमुख न बना सका था | 
इसी से वह जीवन पतन की पराकाष्ठा को भी प्राप्त हुआ था, और 


( ४० ) 


सागरों पर्यन्त कष्ट पाता रहा था, किन्तु इस तियच पर्याय में काललब्धि 
समीप आ जाने से उसे श्रेष्ठ तत्व देशना का सुयोग मिल गया। 
ऋआएापरजी ने सागरवमीमुत में लिखा है :-- 
ग्रासन्न-भव्यता-कर्महानि-संशित्व-शुद्वि भाक_। 
देशनावस्त-मिथ्यात्वः जीवः सम्यकत्वमश्नुते ॥ ६--४॥-९ । 
जिस जीव को निकट-भव्यपना प्राप्त हो गया है, जिसके कर्मों 
की स्थिति उत्कृष्ट न होकर न्यून स्थिति हो गई है, जो संज्ञी जीव हो 
गया हो, जिसके भावों में निर्मलता उत्नन्न दो गई हो तथा गुरु आदि 
के उपदेश से जिसका मिथ्यात्व अस्तंगत हो गया हो, वह सम्यक्त्व 
को प्राप्त ऋरता है । 
गुरु का लाभ-उस क्रूर सिंद्द के समीप अत्यन्त अशान्त 
धरिणामी, तपोमूर्ति, महान तेजस्वी दिगम्बर मुनियुगल, जो चारण 
ऋद्धि समलंक्ृत थे तथा जिनका नाम अमित कीर्ति तथा अमित प्रभ 
था, पधारे' । 
उस पत्नत पर वे महर्षियुगल पधारे । मुनिराज ने उस मगेन्द्र 
को प्रतिबुद्ध करते हुए कहा था :-- 
गतमय ! दशमे भवारूवेड्स्मात्‌। 
त्वमिह भविष्यसि भारते जिनेन्द्र : ॥ 
इति परिकथितं जिनेशिना नः । 
सकलमिद कमलाधरेण नाम्ना || ४८, रूग ११ ॥ वर्धमान चरित्र 
हे निर्भय सगेन्द्र ! इस भव से आगे दशमे भव में तू भारतवर्ष 
में तीथंकर ( सहावीर भगवान ) होने बाला है। यह सर्व वृत्ान्त 
कसलाधर जिनेन्द्र ने हमें कहा था | 
उत्तर पुराण में उनका नाम श्रीघर आया है। 








(१) वर्धमान चरित्र में उक्त नाम आए हैं, किन्तु उत्तरपुराण में उनके नाम 
ग्रजितजय तथा ग्रमित गण बताये गए हैं। ( पं ७४-१७३ ) 


(६ ४१ ) 


सवमाभावि-तीे शात्मयेदं श्रीधराव्हयात्‌ || २०४--पवे ७४ 
श्री तथा कमला दोनों लक्ष्मी के ही पर्योयवाची शब्द हैं, अतः 
दोनों नामों में कोई अन्तर नहीं है। उत्तर पुराण में श्रीधर भगवान 
का तीर्थंकर बताया है। वहाँ गुणभद्र स्वामी ने लिखा है, “वे मुनिराज 
तीथकर के वचनों का स्सरण कर दया पूषेक आकाश से उतरे और 
उस सिंह के पास झाकर एक शिला पर बेठ गये। वहाँ उन्होंने उच्च 
स्व॒र में उसको उपदेश देना प्रारंभ किया था। 


तल-ेशुना- उन्होंने उसे संबोधन करते हुए कहा था, “मृगेन्द्र ! 
विसिलधिया हित॑ आत्मनः शणु ”? - हे मगेन्द्र ! निर्मल बुद्धि होकर 
अपने कल्याण की बात को सुनो | हे भव्यसिंह ! पहले त्रिष्रप्त के भव में 
तूने बहुमूल्य पांचों इंद्रियों के बिषयों का अनुभव किया । 


त्रिखंड-मंडित -त्तेत्रें जातं सूबे ममेब तत्‌। 
इत्याभिमानिक सोख्यं मनसा चिरमन्वभू: ॥ १८६१-७४ पे ॥ 


तूने इस अ्भिभ्षान जन्य आनंद को सनमें बहुत दिन पर्यन्त 
अनुभव किया था, कि तीन खण्ड रूप भरत क्षेत्र में जो कुछ उत्पन्न हुआ 
है, वह सब कुछ मेरा ही हैं। में इन सबका स्वासी हैँ । 


एवं देषयिक॑ सोख्य मनुभूयाप्यतृतवान्‌ | 
श्रद्धा-पंच-त्रतापेतः प्रविष्टोसि तमस्तमः ॥ १८२ ॥ 


इस प्रहार श्रेष्ठ इंद्रिय जनित तथा मानसिक सुखों को भोगते 
हुए भी तेरी ठप्ति नहीं हुईं। तूने न सम्यक्‌ तत्व भ्रद्धान किया और न 
हिंसादि पापों को त्यागकर पंच जब्त धारण किए | इससे अध॑चक्री द्ोते 
हुए भी मरण करके तू सहातस-प्रभा नामक सातवें नरक में पहुँचा । 
वहां की वेदना अवर्शनीय थी। वर्धभान चरिश्र का यह पद्म ध्यान 
देने योग्य है रन 


घुलमिदमिति यथदात्मबुध्या | 
घ्रुवमबघाय॑ करोति तत्तदाशु ॥ 


( ४२ ) 


लनयति खलु तस्य मूरि दुःखं। 
न हि करिकापि सुखत्य नारकाणाम्‌ | २३-सर्ग ११॥ 
वह दुःखों से पीड़ित नारकी जिसको सुखदायक सममकर 
अपनाता है, बद्ी फदाथे तत्काल उसे मद्दान दुश्ख देता है। वास्तव में 
बात यह है कि नारकी जीवों के सुख का लेश भी नहीं प्रया जाता है । 
उत्तर पुराण में लिखा है :-- 
प्रलापाक्र॑दरोदादिवाग्नि-दद्ध-हरिदू कृथा । 
शरण प्रार्थयत्‌ देन्याद प्राप्यातीद दु.जितः ॥ १६ ०-५४ || 
अरे भव्य ! प्रलाप, आक्रन्दन, रोदन आदि के शब्दों से नने 
दर्शो दिशाओं को व्यर्थ ही व्याप्त किया था। बड़ी दीनता पूर्व शरण 
की प्रार्थना करता हुआ उसे नहीं प्राप्तकर नू अत्यन्त दुःखी हुआ था। 
सर्वज्ष बीतराग जिनेन्द्र भगवान के शासन में नरक का 
स्वरूप समभाया गया है, अ्रतः यद्यपि लौकिक लोग भले ही यह कहे कि 
नरक, स्वर्ग सर्व कल्पना है, किन्तु मुमुछ आत्म-हिलैपी इन विषयों में 
शंका रहित होता है। शंकाशील व्यक्ति तो अपने हीन आचरण द्वार! 
जब उस स्थान को प्राप्त करेंगे, तब इसे स्वीकार करेंगे, किन्तु चिवको 
व्यक्ति उस तत्व को पहले से आगमस द्वारा अबग॒तकर ऐसे कुसार्ग से 
अपने को बचाता है और सुखदायी मार्ग मे प्रकृत्त होता है। 
नरक के दुःख-- मानसिक निममलता का कारण होने से हम 
महाकवि भूधरदास जी के पारस पुरध्ण मे दिए गए नरक से सम्बन्ध 
रखने बलि आवश्यक पद्च यहाँ देते हैँ। कविबर कहते हैं :-- 
जन्म थान सब नरक में श्रंघ भ्रघोमुख जोन। 
बैटाकार घिनावनी दुसह बास दुः:ख-भोन ॥ १३१ ॥ 
तिनमैं उपज नारकी तत सिर ऊपर पाय। 
विषम, वर, कंटक् परे भूमि पर झआाय ॥ ११२ ॥ 
जो विधेल बीछू खहस, लगे देह दूद्ध होव। 
नरक धरा के परस तें, सरस वेदना छोय | १३३ ॥ 


( छ३ ) 


तहा परत परवान अति, हा हा करते एम | 

ऊँचे उछलें भारकी तपे तवा तिल जैम ॥ १३४॥ 
केर आन यू-पर परे हर कहां उड़े जाहि । 
छिल्ल-मित्न तन अ्रति दुखित लोट-लोट क्लिलाहि॥ १३६ ॥ 
खब दिश देखि श्रपूवं थल, चक्रित-चित भंयवान । 

मन सोचे मैं कौन हूँ परयो कहां मैं आन ॥ १३७ ॥ 
कोन भयानक भूमि यह, सब दुख थानक निद । 

रुद्र रूप ये कोन हैं, निठर मारंडी बन्द ॥ ११८॥ 
काखते वरन कराल-मुख गंंजा लोचन घार | 

हुडइक डील डरावने करें मार ही मार॥ १३६ ॥ 
सुजन न कोई दिठ परे शरन न सेवक कोय । 

हां सो कछु सूफे नही जासों छिन सुख होय ॥ १४० ॥ 


उद्ध समय उनको एक दिव्य ज्ञान-विभ॑ग-अ्रवधि प्राप्त होता है, 

डसस बुरी ही बादों का ज्ञान होता है, त्रतः उसके द्वारा अतीत की 
सम्रति को जगाता हुआ वष्द जीब और अधिक दुःख पाता है । कब कहते हैं, 

होत विभंगा श्रवधि तब, निज-पर को दुःखकार | 

नरक कूप में श्रापको, परयो जान निरधार ॥ १४१ ॥ 

पूरव पाप कलाप सब, श्राप जाय कर लेय | 

श्रव विलाप की ताप तप, पश्चाताप करेय ॥ १४२ ॥ 
पश्चात्ताप :-- 


उस पश्चात्ताप का स्वरूप इस प्रकार कहा हैं : - 
मैं मानुप परजाय घरि, तन-जोबन-मदलीन | 
अधम काज ऐसे किये, नरक वास जिन दीन [| १४३ ॥ 
सरसों सम सुख देतु तब, भयो लंपटी जान | 
ताही को झब फल लग्यो, यह दुख मेरु समान || १४४ ॥ 
कंदमूल, मंद, मांस, मधु और अभक्त्य झनेंक । 
झतरन वश मदर किए श्रटक न मानी एक | १४५ ॥ 


( ४४ ) 


जल, यल, नभचारी विविध, विजवाद्धी बहुजीव | 
में पापी अपराध बिन मारे दोन अ्तीब ॥ १४६ ॥ 


धन प्राप्ति के नशे में कैसे केसे पाय किए, यह कहते हैं ः-- 


नगर-दाह कढीनो निद्धर, ग्राम जलाए जान | 
अटवी में दीनी श्रगिन, हिसा कर सुलमान ॥ (४७ | 
अपने इंद्रो लोभ को बोल्यो सपा मलीन | 
कलपित ग्रन्थ बनायके, बहकाये बहुदीन || र४८ ॥ 
दाव-धात-परपंचसों, पर लछुमी इरलीय । 
छुलबल, हठबल, दरब बल, परवनिता बशक्षीय || १४६ ॥ 
बढ़ी परिग्रह पोट सिर, घटी न घटकी चाह | 
ज्यों इंघन के जोगसों श्रगिन करे श्रति दाह ॥ १४० ॥ 


बह नारकी पछताता हुआ यह भी सोचता है +-- 


बिन छान्यों पानी पियो, निशि भंण्यो श्रविचार | 
देव दरब खायो सही रुद्र-ध्यान उर धार ॥ १४१ ॥ 
दियो न उत्तम दान मैं, लियो न संजमभार | 
पियो मूढ़ मिथ्यात-मंद, कियों न तप जगध्तार ॥ रघरे ॥ 
नो धर्मीजन दया करें दीमी सीख, निहोर | 
मैं तिनसों रिस कर £घम भाषे वचन कठोर ॥ १५४ ॥ 
करी कमाई पर जनम सो शआ्राई मुक तीर । 
हा हा अब केसे धर , नरक-घरा में थीर ॥ ११५ ॥ 
दुलंभ नरशव पाय के केई पुरुष प्रधान | 
तप करि साथें स्वर्ग में श्रभागि यह थान॥ १५६ ॥ 
पूरव संतन यो कही, करनी चाले लार। 
से अरब श्रोखिन देखिये, तद न करी निरधार ॥ १५४७ ॥ 
जिम कुटुम्ब के देत में कोने बहुविधि पाप । 
वे खूब साथी बीछूड़े पर॒यो नरक में श्राप ॥ १४८॥ 


( ७४२ ) 


मेसे लबछुमो खानकों संरी हुते श्रनेक ॥ 

अब इस विपत विलाप में कोई न दीखे एक ॥ १५६ ॥ 
इस प्रकार के विविध विच/र उत्पन्न होते रहते हैं| इससे क्या 

दोोता है, यह कहते हैँ :-- 

ऐसी चिन्ता करत हू बढ़े वेदना एम 

घीब तेल के जोग तें पावक प्रज्वले जेब ॥ १६५ ॥ 
ऐसी मनो व्यथा के होते हुए वाद्य सामग्री भो अत्यन्त भोष शवा 

पूर्ण होती है । 

तीन लोक को नाज सत्र जो भच्देश कर लैय | 

तौमी भ्रूज न उपशम, कोन एक कन देय ॥ १६२ ॥ 

सागर के जल सों जहा, पीबत प्याख न जय। 

लहै न पानी बंदभर, दह निरन्तर काय ॥ (६३ ॥ 

बाय-पित्त-॥फ जनित जे रोग-जात जाव॑ंत। 

तिम सबही को नरक में उदय कह्यो मगवंत॥ १६४ # 
कंबि संक्षेप में कहते हैं :-- 

कथा अश्रपार कल्षेश को, कहे कहां लों कोय | 

कोटि जीभ सो बरनिए तऊ न पूरी होय || २०४ # 
मम की बात :--ये शब्द बड़े मार्मिक तथा हितकारो हैं । 

जैसी परवशस बेदना, सही जोब बहू भाव7 

स्व-बश रुह्दे जो श्रंग भी, तो भबजल तिरजाय || २०६ ॥ 

घिकथिक विषय कष्राय मल ये, बेरी जग मांहि | 

ये ही मोहित जीव को अ्रवशि नरकिखे जांहि | २३१ ॥ 


थे चरण मुनिराज नरक के दुःखों का स्मरण कराते हुए उस 
सिंह से कहते हैं, अरे ! मूद अब भी तेरा ऋर कार्य समाप्त नहीं हुआ 
और व्‌ जीव बध के काम में संत्ग्न दै। मुनिराज उस सिंह के हिताये 
उत्तरपुराणकार के शब्दों में इस प्रकार भत्संना करले हैं :-- 


( ४६ । 


अ्रहो .प्रवृद्धमशान॑ यत्तें यस्य प्रमावतः | 
पापिस्तत्व॑ ने जानासोत्याकर्र तदुदीरितम ॥ १६४४४ |) 
खरे । पापी ! तेरा अज्ञान बहुत ही बढ़ा हुआ है। उसीके प्रभाव 
ले व्‌ तल्ों को नहीं जानता है । इस प्रकार मुनिराज के शब्द उस मगेद्र 
ने सुने । 
उर्तति-समरणु - स्यो जाति-स्पृति गया घोर-संसार-हुःख-जात- । 
भयाश्वलित- सर्वांगो गलद्वाध्प जले 5भवत्‌ ॥ १६४ ॥ 
उन शब्दों को सुनने से उस सिह को जाति-स्मरण हो गया, 
इससे पूर्व जन्म की सर्व वार्ता स्मरण गोचर हो गई। ससार के घोर 
दुखों के भय से उसका संपूर्ण शरीर कांपने लगा और आखो से अ्रश्रु- 
धारा बहन लगी | 
इस अश्नु प्रवाह के विषय में महाक्रबि गुणभद्र की यह उसोज्ञा 
बड़ी मधुर लगती है :-- 
लोचनाम्या.हरेवाष्प-सलिल व्यमलचिरम्‌ । 
सम्पक्वाय ददि स्थान मि'यालमिवर्दित्सु तातू ॥ १६६ | 
उस मृगर्पति के नेत्रों से बहुत समय पयेन्त अश्रुधारा बहती 
गही। उस देखकर ऐसा प्रतीत होता था, मानो हृदय से सम्यक्त्व के 
लिए स्थान देने के लिए मिथ्यात्व ही निकल रहा हो । 
उस समय उस विवेकी सिंह के अंतःकरण मे जा पश्चात्ताप हो 
रहा था. उसकी काई सीसा नहीं थी। आचाये कहत हैं :-- 
प्रत्यासन्न - विनेयाना स्मृत-प्राग्जन्म - बन्मिनाम | 
पश्चात्तापेन 4. शोक, संसृतेी स ने कस्यचित्‌॥ १६७॥ 
आसन्न भव्य जीवों को प[र्व जन्म की स्मृति होने पर महान 
पश्चात्ताप होवा है। उससे जो शोक होता है, वह संसार में अन्य 
किसी को नहीं होता है | 
उस सभ्य उस सिह की मुद्रा को देखकर ऐसा श्रतीत हो।ता था, 
कि उसका हृदय गुरु बचन रूप रसायन पान की पुनः इच्छा कर रहा 


६ हैंड ।॥ 


है, इससे श्रकारण--बंधु उन मुनीशख्वर ने उससे कहा “पहले लू 
पुरुरबा हुआ था, फिर धर्म सेबन द्वारा तूने सोधर्म स्त्र्ग में सुर पदवी 
प्राप्त की थी; वहां से आकर तू “मरीचि रति दुर्मतिः” -- अत्यन्त सलिन 
चुद्धि बाला मरीचि हुआ | उस समय वूने महान अनर्थ किया था । 


सम्मार्ग -- दूध इंत्वा कुम.गेममिबधयन । 
सृधभत्वामिनो... वाक्यमनाहत्याजबंजवे ॥ २०० ॥ 


उस पर्योय में तूने पवित्र मार्ग को दृषित बताते हुए मिंध्या- 
विचारों की अभिवृद्धि थी। भगवान वृषभदेव को बाणीका तने 
तिरस्कार किया था । 


श्रान्तों अगति-जरा-मृत्युसंचये पापसंचयात्‌ | 
षिप्रयोग  प्रिगैयोंगमप्रियेरा लुवंश्विर्प्‌ ] २०१ ॥ 


उस पवित्र वाणी की अवदेलना के फलस्त्ररूप तूने संसार में 
परिभ्रमण किया, प॒र्पों का संचय करने से जन्म, जरा, मरण आदि 
अनेक कष्ठों का संचय किया था तथा इष्ट वियोग एपं अनिष्द योग के 
दुःख चिरकाल पयेन्त भोगे थे । 


श्रद्य-प्रमुति --- संसारधोरारणय -- प्रपातनात्‌ । 
घीमन्‌ विश्म दुर्मागांदारमात्महिते मते ॥ २०५ ॥ 
क्ञेम॑ चेद्ाप्तु मिच्छास्ति काम लोकाप्रधामनि। 
आप्तागम-पदार्थेपु.. श्रद्धांपत्वेति तदृचः ॥ २०६ ॥ 


हे बुद्धिमान मृगेन्द्र ' अबतक नू संध्षार रूपी घोर वन में पड़ा 
रहा है। अब इस सिथ्या मार्ग को छोड़ तथा आत्मा के हिंत में लग | 
यदि आत्मा का कल्याण करने की तेरी इच्छा है ओर तू लोक के शिखर 
पर-सिद्धालय में विराजमान होना चाहता है,तो तू स्वेज्ष बीतराग 
हितोपदेशी आप्त, उनकी बाणी रूप आगस तथा जीवादि नव पदाथों 
में श्रद्धा घारय कर । 


( ४८ ) 
अआपत--आगमादि का भ्रद्धान सम्यगदर्शन कद्दा गया है। स्वामी 
बन्द कुन्द ने नियमसार में कहा है-- 
अ्रत्ता-गम-तथार्ण सददणादों हवेइ सम्मत्त ॥ ३ ॥ 
आप्त, आगम तथा तत्वों का श्रद्धान करने से सम्यक्त्व होता है । 
बवगय-असेसदोस! सयणगुणप्पा हवे अत्तो || ५ | नियमसार 
सम्पूर्ण दोषों से विमुक्त तथा सम्पूर्ण गुण रुप आआप्त होता है । 
राग, देष, मोह, छधा, टेक, जरा, रुत्यु आदि अष्टादश दोष रहित 
भगवान श्राप्र हैं) 
ऋगम का स्वरूप कुन्द कुर्द स्वरा इस प्रकार कहते है :-- 
तस्स मुहर्गय-वयर्ण पुव्वावर-दस-विरहियं सुद्ध । 
ग्रागम मिदि परिकहिय तेण दु कहिया हृवति तच्त्था | ८ गे 
सर्वज्ष वीतराग भगवान के मुख से बिनिर्गत वाणी, जो पृरोपर 
बिरं!य रूप दोष रहित है, तथा जो पवित्रता से परिपूर्ण है;आगस 
कह्दी गई है। उनके द्वारा तत्वाथ कहा गया है। 
लोकोततर देशुना-बरधमान चरित्र में सिह को इन शब्दों में 
मामिक देशना दी गई थी : - 
प्यपनय मनसः कपायरोषान्‌ प्रशमरतो सव सब्या सृगेन्ध ! 
जिनपतिविहिते मते कुरुष्व प्रशयम्पात्य व कापथानुबंध || २६-११॥ 
है शगेन्द्र, सन से क्रोधादि कषाय रूप दोषों को दूर करके प्रशम 
माव को स्वीकार करो। कुसार्ग का सम्बन्ध छोड़कर जिनेश्वर भगवान 
के द्वारा प्रतिपादित सिद्धान्त मे प्रेसभाव धारण करो | 
स्वसह शानवगम्य धवेसलान्‌ जहिदहि वधामिरतिस्त्रिगुप्ति-गुप्तः । 
जनयति सकथ परोपताप श्ुवमबयन्नभिबंगमात्मनो यः॥ ३० ११ ॥ 
हे शुगराज ! सम्पूर्ण भ्राणियों को अपने समान समभो अर्थात्‌ 
मेरे सम्रान ही सब जीवों को दुःख शअ्रप्रिय है। मन, वचन और 
काय को अपने वश में करते हुए ज्ञीम-बध को तीत्र लालसा का 


( ४8 ) 


परित्याग करो । जो प्राणी अपनी आत्सा के दुःख का विचार करता 
है, निश्चय से बह दूसरे को क्यों कष्ट देगा 
अ्नियत- मथ बंधकारणं स्वपरभर्थ विधमं सदा सबाध॑ | 
हरिवर ! समवात्त-मिन्द्रियेय॑त्सुख मबगन्छ तदेव दुःखमुग्रं ॥३१॥ 
हे सिंह भेष्ठ ! इन्द्रियों के द्वारा यह जीब जो सुख प्राप्त करता 
है, वह वास्तव में उम्र दुःख स्वरूप है, क्योंकि वह अनिश्चित है, बंध 
का कारण है, स्व तथा अन्य कारणों से उत्पन्न होता है, विषम 
रूप है तथा बह सर्वदा विविध बाधाओं से परिपूर्ण रहता है । 
शिवसुख-मपुनभंव विबाधं निरुपममात्ममव॑ निरद्मातुम्‌ । 
यदि तब मतिरस्ति सन्मृगारे | त्यज खलु बाह्ममवबांतरं च संग ॥२५॥ 


हे सिंहराज ! यदि तुम्हारी इच्छा बाधा रहित, निरूपम तथा 
आत्मा से उत्पन्न इंद्रियातीत मोक्ष सुख प्राप्त करने की है, तो बाह्य 
तथा अन्तरज्ज परिभ्रह का परित्याग करो । 
हे मगेन्द्र ! तुम अभी पर्याय की अपेक्षा सिंह कट्दे जाते हो। 
यदि तुस प्रयत्ञ करो, तो भज्य सिंह की साथेक पदवी को प्राप्त कर 
सकते हो | महाकवि के ये शब्द बड़े सार्मिक तथा मधुर लगते हैं । 
यदि निवससि संयमोन्नतादों प्रविमल-दृश्गिहोंदरे परिप्तन । 
उपशम-नखरेः कपायनागांस्त्वमसि तदा खब्ठु सिंह ! मव्यसिंहः ॥१८॥ 
हे सिंह ! संयम रूप उच्च पर्वत पर श्रत्यन्त विशुद्ध दृष्टि रूप 
गुफा के सध्य निवास करते हुए कषाय-क्रोधादि क्कार रूप हाथियों 
की प्रशान्त परिणास रूपी तीक्ष्ण नखों से जब तू विनष्ट करेगा, 
तब तू भव्यसिंद कहलावेगा अर्थात्‌ तू भव्य जीवों का शिरोमणि 
बन जायेगा | 
जिनवचन-रसायन दुरापं भुतियुगलांजलिना निपीयमान। 
विष्य-विष-सृधामपास्य दूरं कमिह करोत्यजरामरं न भव्यम ||४०॥ 
उस सिंह को जिन वाणी का अमृतरस पान के लिए प्रेरणा करते 
हुए कबि कहते हैँ, जिनेश्वर के बचन रसायन ओऔपधि रूप हैं, ये 


([ ४० ) 


महान भाग्य से मिलते हैं। इनको कर्ण युगल रूपी अंजुलियों से पीने 
बाला कौन भव्य विषय रूप विष की तोत्र प्यास को दूर करके अगर 
तथा असर पदवी को नहीं प्राप्त करता है ! 
ख्रनुपमसुख-सिद्धि-दे तु भूत गुरुप सदा कु पचछु प्रणाम । 
मबजलमियेः स॒दुस्तरस्प ज्त्र इति ते कतबुद्धयों व्दंति ॥४ रे) 
तु सदा पंचगुरुओं को प्रशाम कर, क्योंकि यह नमस्कार अनुफ्स 
सुख की सिद्धि का कारण है । यह अत्यन्त दुस्‍्तर संसार रूपी समुद्र 
पे पार जाने के लिए नोका सदश है, ऐसा सत्युरुषों का कथन है । 
खपनय नितरा त्रिशल्यदोपान्खलु परिरक्ष सदा व्रतानि पच । 
त्यज्ञ वुष्रि परा ममलवजुद्धि कुछ कब्खाद मनारत स्वचितम ॥४४॥ 
हे हगराज ! साया, मिथ्या तथा निदान इन तोन शल्य रूप 
दोषों को पर्णतया दूर करने हुए सदा अद्दिसा, सत्य, अचोये अपरिंग्रह 
तथा ब्रह्मचये रूप पंचश्रतों की रक्ता कर। शरीर में दीत समस्त चुड्धि 
को दूर कर तथा अपने अन्तःकरण को करूणाभाव से आए बना। 
ससंह का ब्रत्धारणु :--इस प्रकार और भी द्वितकारी उपदेश को 
सुनकर उस कर सिंह की मनोवृत्ति मे आश्चयेप्रद परिवर्तन हो गया | 
गुरशपद्रात्र्ण कहते एैं :-- 
विधाय हृदि योगीद्धयुग्म-भक्तिभराहितः । 
मुहुः प्रद्तिणीकृत्य प्रप्रएम्य मुगाधिय/ ॥ २०७--७४ || 
तत्वश्रद्धान मासाय सत्य कालादिलधित | 
प्राणधाय मनः आवक-अतानि समाददे ॥ २०८॥ 


उस सिंह न हृदय में मु्नीद्र की वाणी को घारण करते हुए 
मुनिराज युगल की भक्ति के भार से नम्न होकर प्रदक्षिणा कर 
उन योगीन्द्रों को श्रणास किया | ह 
कालादिलब्धियों का सुयोग प्राप्त हो जाने से उसने तत्वों का 


श्रद्धान रूप सम्यक्त्व घारण किया और मन लगाकर श्षावकों के ब्रत 
स्वीकार किए । 


( १४१ ) 


किसी के सन में सन्देह हो सकता है, कि ऋरतम प्राणी सिंह ने 
सम्यकक्‍्त्व थे से आप्त कर लिया; इस विषय में गुणभद्र स्वामी कहते हैं :-- 
अमस्तमः प्रभायां च खलु॒सम्यक्त्वमादिमम्‌ । 
निसगदिव ग्रणहंति तस्मादस्मिन्न विश्मयः॥ २१३ ॥ 

- जब सातवें नरक के मारकी निसर्गज नामक प्रथमोपशस 
सम्यक्त्व को भहण करते हैँ, तब इस सिंह के विषय में आश्चये की कोई 
बात नहीं है ! 

उस सिंह के जीवन में त्याग, खंयम, पवित्रता की अद्भुत ज्योति 
जग गई थी | उसका स्वाभाविक आह्यार सांस होने उस करुणाशील 
सिंह ने आद्वार का ही त्याग कर दिया था। तियेच पर्याय में मद्दान्नत 
नहीं होते, ऐसी सबज्ञ वाणी है, अन्यथा वह सिंह उसी पर्याय से सोज्ष 
गए बिना न रहना । उसका परिवतन प्रत्येक के लिए विस्मयकारी लगता 
था। वह सिंह अब जीब सात्र का बंधु बन गया था, अतः उसके विषय 
में भाषा शास्त्र द्वारा प्रयुक्त 'मगारि! शब्द ने अन्चर्थता को त्यागकर 
केबल रूढ़ि रुपता प्राप्त की थी। यही अपूर्व बात उत्तर पुराणकार ने इन 
व्यक्त की है :-- 

“स्वाय मृगारि-शब्दोसी जहो तत्मिन दयावति ॥” २१७ ॥ 

उस शान्त परिणामी सिंह के पास से करता का विकार सर्वेथा 
दूर हो गया था। वह अद्दिसा त्रती सिंह बन गया था | 

उस सिंह को धर्मांसत पान कराकर वे चारणश मुनियुगल 
आकाश मार्ग से विहार कर गए। उस ससय उस भ्रबुद्ध सिंह को 
अत्यधिक मनो व्यथा हुई | नीतिकार कह्दते हैं; “जनयति सहिरदोन 
कस्य वाधि”--सत्पुरुष का वियोग किसके चित्त में व्यथा उत्पन्न नहीं 
करता है १ (१) उस सिंहने मुनि चरणों से पवित्र की गई शिला पर 
बैंटकर अनशन त्रत धारण किया था। 





(१) बंदऊ संत असज्जन चरना | दुःखप्रद उमय बीच कष्ठू बरना | 
बिघुरत एक प्रान हरि लेहीं। मिलत एक दुख दारुन देंहीं॥ 
हे -+रामायण 


( पर ) 


अशग कवि कवि ने लिखा है - 
तदमजचरशाकि-पावनायामनशनमाष्त मृगाधिपः शिलायां | ५४३ || 


गुरुओं द्वारा प्रदर्शित पैथ पर सावधानी पूर्वक चलता हुआ बह 
मगराज एक सांधु के समान अपना ससय व्यतीत कर रहा था | 
उस सिंह की तपस्था की बेला में परम शांति को अपनाने के 
कारण अनेक पशु उसे मत सहश सप्रक अनेक प्रकार से पीड़ा देते थे; 
किन्तु वह शान्त रहता था। यधाथे में ऋरता पूर्ण परिणाम बाला सिंह 
मर गया प्रतीत होता था, यद्द तो नवीन कारुण्य मूर्ति सिहाकंति कोई 
नया जीव दिखता था। ऐसा लगता था, कि शान्त रस स्वयं सिंह के 
रूप को धारण कर सजीब रूप हो गया हो | 
वर्णन चरित मे लिख है :-- 
मृत-मृतर्रत शक्ष्या मदांधें: करिपतिमिः प्रविलुप्रकेशरोडपि । 
झक्गत स हृदये परां तितिकछ्लां तदवगतेननु सकल मुप्तुत्गोः ॥ ५७-११॥ 
मदांध हाथियों ने मद से उन्मत्त होने के कारण डस जीवित 
सिंह को मरा हुआ समभ लिया, इससे उन्होने उस सिह की केशर- 
(केश राशि) उखाड़ डाली थी, फिर भी उस सिह ने श्रेष्ठ शांति धारण की 
थी। बआस्तव में मुमुझ्ु जीब का छ्माधारण करना ज्ञान का उत्तम 
फल है। 
उस सिह ने पूर्व में कूर तथा हिंसक जीवन द्वारा जो पाप का 
पहाड़ इकट्ठा किया था, उस पापराशि को वह उच्ज्यल भावों द्वारा 
वेग से छिन्न-भिन्न कर रहा था। जिस प्रकार इस काल में एक वर्ष किया 
बम चतुर्थकाल में हजार वर्ष किए गए तप के बराबर होता है; उसी 
तक और तलज्ञान के आधार यह मानना तथा सोचना श्रनुचित नहीं 
हैँ कि जिन पर्यायों मे सामान्य सह्दिचार की जागृति भी आश्चर्य की 
वस्तु है, वहां कोई जीव करुणा भाव तथा संयम की रक्षा 
यदि आाहार-पान का जीवन भर के हरि कर ४ 
ध भर लए त्याग करता है, तो 
उसके कर्मों की विपुल राशि का त्ीण हो जाना आर्वर्य 


३ ) 


को बात नहीं है। इस प्रकाश में सिंद पर्याय धारी आत्मा 
का एक साहपरयेन्त आह्ार-जल का त्याग करके शान्त वृत्ति को 
अपनाना निश्चय से महान काये था, जिस बविशुद्धता के फल स्वरूप 
उस सगपति के सर्व दोष घुल गए और उसने विशुद्ध भार्षों सहित 
परलोक को प्रयाण किया | गुशभद्र स्वाप्ती ने लिखा है कि उस सिंह ने 
प्रत सहित सन्यास पूर्वक प्राण त्याग करडे सौधर्म स्वर्ग में जन्म धारण 
किया | उस सिंह का जीवन संयम के प्रसाद से धन्य हो गया। संयम 
की अपार मद्दिमा दे । 


सिंहकेतु सुरराज 


उस मगबंधु मगेन्द्र ने सौधर्म स्वर्ग में जन्म धारण किया | उस 
देव का नाम सिहकेतु था । अशग कंबि ने उस देव का नाम हरिध्वज 
लिखा है :-- 
देवो इरिष्यन इति प्रथ्नतों विमाने । 
सम्यवत्व-शुद्धि-रथवा न सुखाय केषाम्‌ ॥ ६४ ॥ 
हरि शब्द सिह का पर्यायवाची होने से सिह-केतु और हृरिध्वज 
ताम समानाश्क हैं । देव पर्याय प्राप्त होने पर वह सिद्द का जीव सोचता 
था, “को5हं, किमेतत्‌-“में कोन हूँ, यह सब वेभव आदि क्या है (? 
तत्काल उत्पन्न हुए दिव्य ज्ञान-अवधि ज्ञान से उसे यह ज्ञात हो जाता 
है कि चारण मुनिदुगल की धार्मिक देशना से उस ऋर जीव-सिह के 
हृदय में कमणामयी प्रश्ृत्ति ने प्रवेश प्राप्त किया था। उसके प्रसाद से 
उसकी यह दिव्य लोक की विभूति श्राप्त हुई है । 
कृतबुत शपन -उसके अन्तःकरण में कृतज्ञवा का भाव जाग 
उठा | वह अमित कीर्ति तथा अमित ग्रम नाम के परस उपकारी चारण 
मुनियुगल के चरणों के समीप पहुंचा । बड़ी भक्ति तथा विनय से उनकी 
पृज्ञा की। उसने उन साधुओं से निवेदन किया, कि अपने हितोपदेश 
के द्वारा जिस सिह के जीव को उन्होंने पाप-मुक्त कराया था, 'सो5ह 
हरिः सुरवरोस्मि सुरेन्द्रकल्प/?- में वही सिह हूँ। अब सुरेन्द्रतुल्य वैभव 
युक्त महडिक देव हूँ | वास्तव मे “कस्योन्नति न कुदते भुवि साधुवाक्यं”? 
(६७ ) जगत्‌ में साधुओं की बाणी किस की अन्नति नहीं करती है? 
इस कप जन यतीदों की पुनः २ पूजा कर वह सिहकेतु देव अपने 
स्वर्ग के विसान में आ गया। नरक की अवस्था में यदि परापोदय की 
पराकाषठ है, वो देव पर्याय में पुण्य कर्म का भी अपूर्व विपाक पाया जाता 
है। देवों को सवे प्रकार के सुख स्व मे प्राप्त होते हैं। 


( ५४४ ) 


( भ४- ) 
दिव्य जीवन--उस देव फ्योय पर कविवर भूधरदास जो से इस 
प्रकार प्रकाश डाला है :-- दे 
बदन चन्द्र उपमा धरे, विकसित बारिज नेन। 
अंग अंग भूषण लें, सब बानक धुख देन ॥ भ८॥ 
सुन्दर तन सुस्दर बदन, सुन्दर स्वर्ग - निवास । 
मुन्दर बनिता मण्णली, सुन्दर सुर - गन दास | ५९ ॥ 
घझरिमा महिमा श्रादि दे, श्राठ ऋद्धि फल पाय। 
सुर सुछुंद क्रीड़ा करें,जो मन बरते झ्ाय ॥ ६० ॥ 
सुनत गोत संगीत धुनि, निरखत निरत रसाल। 
सुख सागर में मगन सुर, जात न जाने काल ॥ ६१ ॥ 


लोकोत्तम सब संपदा, अनुपम इन्द्री भोग | 
सुफल फली तत्र - कुल्पतरु, मिलो सकल सुख जोग ॥ ६२ ॥ 
शुक्ा--कोई व्यक्ति मनुष्य पयौय के छुद्र सुखों में तो अत्यन्त 
ग्रद्धता धारण करते हैं, विषयों की लोलुपता बश पशुओं को भी नीचा 
दिखाने बाले आचार तथा हीन विचार धारण करते दें; धन प्राप्ति के 
लिए निकृष्टठ काये-जीव हिंसा, भूठट, चोरी आदि करने में तनिऋ भी 
संकोच नहीं करते | कुल धर्म, सदाचार आदि की उन्हें तनिकभी 
परवाह नहीं रहती है; किन्तु जब स्वर्ग का वर्णन आता है, तब कहने 
लगते हैँ, कि स्वर्ग के सुखों में क्या रखा है | वे तो श्रत्यन्त तुच्छ हैं । 
उनसे मानसिक संताप बढ़ता है। देखो न, मरते समय देबों को सह्दान 
सानसिक बेदना दोोती है | 
समाधान--ऐसे विचार तथा ऐसी घारणा अज्ञान तथा श्रान्ति 
मूलक है| पुण्य कर्म के उच्च परिपाक को प्राप्त देव पद में ज्ञो इंद्रिय 
जनित सुख मिलता है, उसकी मनुष्य कल्पना नहीं कर सकता है। एक 
शरीर को ही देखा जाय, तो ज्ञात होगा कि जहाँ सनुष्य का शरीर मूत्र, 
पुरीष, रुपिर, मांस आदि का भयंकर भरडार तथा वीभत्सता का 
बिचित्र पिए्ड है। वहाँ देव पर्याय का वेक्रियिक शरीर सात धातुओं से 
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रहित पर्याय में फपी पेट को भरने की फिकर सबको 
करनी दे हि देवों को सनोवांधित पद क्पइुद्रों के हास 
अनावास धार होते हैं। इसी कारण पृज्यपाद स्थामी बरक संहान 
अध्यासा-वेतों आचार्य ने स्वर्ग के सुों को दफमा से अतीत कहा है। 
' शनकी दंपसों दे ही हैं। 
ऐसे अपूर्ष सुखों का उपभोग देव पयोय में होता है; यह कथन 
आागम-भक्त मुमुछ स्वीकार करता है, किन्तु उसके मनमें यह प्रश्न 
उत्पन्न होता है, कि स्वर्ग में आत्म-कल्याण का क्या साधन है ! देव पर्याय 
में श्रप्रत्यास्यानाव करण कषाय का उदय पाया जाता है, इससे वे तनिक 
भी संयम नहीं पाल सकते हैं; तब वे अपनी श्रात्मा की शान्ति के द्वेतु 
क्या सामग्री वहां प्राप्त करते हैं ? इस सम्बन्ध में एक उपयोगी बाव याद 
आती है। रथ० आचाये शान्ति सागर महाराज ने एक बार कहा था, 
“हम लोगो की प्रती बनाते हैं | उससे वे लोग देव पर्याय में जाकर अपूर्व 
सुख भोगेगें, तो क्या हमें इसका दोष लगेगा ! हमने कहा था 
“महाराज | इस विषय में आपही शंका का समाधान कर सकते हैं ।” 
उन्होंने समाधान में कहा था--“त्रती बनाने का हसारा यह भाव 
है कि लोग पाप का परित्याग करके दुःख से बच्चें, तथा देव पर्याय पाकर 
तीथंकर भगवान के समवशरण में जाकर साज्षात्‌ सर्बज्ष बाणी सुनकर 
सम्यक्ल प्राप्त करें । आत्मा अनात्मा का रहस्य समभें। भिथ्या श्रद्धा का 
परित्याग करें। नंदीश्वर के जिन बिम्धों का दर्शन करें | इस प्रकार ब्रत 
धारण करने बाला सहज ही सागरों पर्यन्त दुःखों से छूटकर आत्मकल्याण 
की महान सामग्री प्राप्त कर लेता है। आज ऐसे समथे अनुभवी सत्पुरुष 
नहीं हैं, जो वस्तु के रहस्यों का भली प्रकार प्रतिपादन करते हुए हमारी 
मोदद निद्रा को दूर कर सकें ।” इस समाधान के सिवाय आचार्य महाराज 
ने यह भी कह्दा था, कि “हमें धन तथा वेभव संपन्न, विद्या आदि से भूषित 
व्यक्तियों को देखकर एक प्रकार से खेद होता है और उन पर दया आती 
है, कि ये लोग विषय भोगों में मस्त हो रहे हैं। ये आगासी भव की 


तनिक भी चिन्ता नहीं करते हैं, किन्तु यहां ही पुण्य की पूंजी समाप्त 
होने के पश्चात्‌ इनकी आगामी भव में क्या अवस्था होगी !” 
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प्रश्न--एक्-व्यक्ति ने आचागणे महाराज से प्रा, का “आप 
भरत का उपदेश क्यों देते हैं, चित्रा ज़त के सी सन्‍्द कपाय के द्वारा. अन्नती 
जीप स्वर्ग जाता है.” 
उत्तर--उसके समाधान द्वेतु गुरुदेव ने कह्दा था, अन्नती के स्वर्ग 
आने का निश्चय नहीं है । असंयम तथा विषय भोग मे फंसे हुए जीव 
का प्रायः कुगति में ही पतन होता है। जब त्रत नियम धारण कर कुलिंगी 
साधु तक स्वर्ग में जाते हैं, तब सर्वज्ञ भगवान की आज्ञा को 
शिरोधाय करके ब्रत पालन करने वाले जीब को क्यों न निश्चय से देव 
प्रयांय प्राप्त देगी | अतः पाप पूर्ण प्रवृत्तियों का त्याग करने में सदा 
तत्पर रहना चाहिए । प्रमादी नहीं बनना चाहिये। 
देव पर्याय प्राप्त करने पर भव्य जीब में धर्म पर गहरी श्रद्धा उत्पन्न 
होती है। उसे प्रत्यक्ष ज्ञात हो जाता है कि पुण्य करके अमुक जीव ने किस 
प्रकार की आनन्द प्रद्‌ सामम्री प्राप्त की है और किसने पापी जीवन के 
फलस्‍्वहूप पतित अवस्था या हीन पर्याव पाई है| अवधि-ज्ञान के द्वारा 
देव भूत, भविष्य, वर्तमान की अनेक पर्यायें सुस्पष्ट रीति से जानते हैं । 
सुरलोक में उत्पन्न होते ही अवधि ज्ञान द्वारा सर्व परिस्थिति सुब्यक् 
हो जाती है। पारस पुराण में लिखा है :-- 
श्रवधि जोड़ संब जान्यो देव, त्रत को फल पूरव भव मेत्र ॥ ५२ ॥ 
जिन शासन शंखों बहु माय, धर्म विषे दिढ़ता मन लाय | 
सदा क्षासत्रे भो जिन धाम, पूजा .करी तहां अ्मिराम ॥ ५३ ॥ 
महा मेरु, नन्‍्दी-सुर आदि, पूजे तहं जिन-बिम्ब झ्नादि | 
कल्याणक पूजा 'बिस्तरे, पुएप भणडार देव यों भरे ॥ ५४ ॥ 
तिलोय-पण्णत्ति में लिखा है कि सम्यग्टृष्टि देव जिनेन्द्र देव की 
पूजा कर्म ज्ञय के हेतु करते हैं. तथा सिथ्या-दृष्टि देव भगवात को कुत 
देवता मानकर पूजते हैं:। ह 
सूमाइडटी देगा कुब्यंति जिशवराण रुद्रा। 
कृम्मसखवण-शणिमित खिब्मरमत्तीए भरिद-मणा॥ श८्ण ॥ 
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सम्यग्टृष्टि देव कर्म-हय के निर्मित्त सदा मनमें महान भक्ति 
सहित होकर जिन भगवान की पूजा करते हैं । 
मिन्छाइडी देवा णिच्॑ श्रच्ंति जिशुव्रप्पडिमा । 
कुशदेवदाश्रो इश्न किर मण्यणंता श्रस्ण-बोहण-बसेण ॥५८:॥ 


सिध्याटष्टि देव अन्य देवों के सबोधन से ये कुल देवता हैं 
ऐसा मानकर नित्य जिनेन्द्र प्रतिमाओं की पूजा करते हैं। यहाँ नित्य! 
शब्द ध्यान देने योग्य हैं, कि उच्च पुए्यशाली जीव प्रतिदिन भगवान की 
पूजा करते हैं। वहाँ प्रमादी जीवन नहीं है, जैसा यहाँ देखा जाता है 
है कि बिरले धनिक लोग ही भगवान की आराधना में तत्पर पाए जाते 
हैं। बभब के लाइले लोग भोग और विषयों की सेवा में ही अपना 
सारा समय व्यतीत करनते हैं। इससे उनको अपनी आत्मा के कल्याण 
हेतु उद्योग करने को समय ही नहीं मिल पाता है। 
आचाये यतिवृषभ ने तिलोय-पण्णत्ति में यह लिखा है +-- 
गब्भावयार-पहुदिसु उत्तर - देहा सुराण मब्छुति। 
जम्मद्रणितु मुह मूलसरीराणि चेह्ति ॥ ५६५ || 


गर्भ, जन्म आदि कल्याणकों में देवों के उत्तर शरीर जाते हैं 
ओर उनके मृल शरीर सुख पूर्वक जन्म स्थानों में स्थित रहते हैं | 


स्वर्ग में जिनेस्दर भक्ति द्वारा आत्मा की मलिनता धोने का अ्रपूर्व 
सुयोग प्राप्त द्वोता है। वे देव अक्ृत्रिम जिन-चेत्यालयों में जाकर 
रस्तमयो प्रतिमाओं की अष्ट द्रव्यों से पृजा करते हैं । 

गृहस्थ के महान आरभ में फसा हुआ व्यक्ति मंदिर में जाकर 
बिना द्रव्य के खड़ा हो जाता है और कभी-कभी कह बेठता है, द्रव्य 
पूजा में क्या रखा है! भाव भर चाहिए। 


ऐसे भ्रान्त विचार बालों को विलोय-परस्णत्ति से यह जानना 
चाहिये हि देव लोग भी बिना द्रव्य के भगवान की पूजा नहीं करते हैं। 
उनकी पूज/ में आठ द्रव्य कही गई हैं । द्रव्य का भाव पर प्रभाव पड़ता है। 
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जल-गेघ-कुसुम-तंदुल-वरचद-फल-दीव-धूब-पहुदीर्ण । 
इचंते भुणमाणा जिणिद पड़िमाशि देवाणं। ७२--४ || 
देव जल, सुगंध, पुष्प, तंदुल, श्रेष्ठ नेवेय, फल, दीप तथा धूष 
आदि द्रब्यों द्वारा जिनेन्द्र प्रतिमाओं की स्तुति पूषंक पूजा करते हैं। 
ननन्‍्दीश्वर द्वीप की बंदनाथ जाते हुए देवगण अपने हाथ में संगलसय 
द्रष्य लेकर जाते हैं। इस सम्बन्ध में तिलोय पथ्णत्तिका यह कथन ध्यान 
देने योग्य हैं :--- 
एराबणमारुढ़ो दिव्वविभूदीणए भूसिदों रस्मो। 
णालियर-पुण्यताणी सोहम्मो एदि भत्तीएं॥ ८४-- ॥ 
इस समय दिव्य विभूति से विभूषित रसणीय सौधर्म इन्द्र हाथ 
में नारियल को लिए हुए भक्ति से ऐराबत हाथी पर चढ़कर यहाँ 
आता है। 
वरवारणशमारूढ़ो वरस्यणविभूरुणेर्हि से हंतो। 
पूगफलगोच्छुहृत्यो. ईसार्थिदोवि भत्तीएं || ८४-५४ ॥ 


उत्तम हाथी पर आरूद और उत्कृष्ट रक्नविभूषणों से सुशोभित 
ईश।न इन्द्र भी हाथ में सुपारी रूप फलों के गुच्छे को लिए हुए भक्त 
से यहाँ आता है। 


अन्य देव भी इसी प्रकार प्रभु की भक्ति करते हैं । 


सनतकुसार इन्द्र सिंह पर आरूद होकर आम्रफलों के गुथ्छ्ों 
को लाता है। माहेन्द्र घोड़े पर चढ़कर केलों को लिए हुए यहाँ आता 
है। बद्मेन्द्र हंस पर आरूढ हो केतकी पुष्प को द्वाथ में लेकर आता है 
( ८८-५ ) । श्रद्मोत्तर स्वर्ग का इन्द्र कमल को हाथ में लेकर आता है। 
शुकेन्द्र सेवंती पुष्प को लाता है। महाशुक्रेन्द्र अनेक प्रकार के पुष्पों 
की साला बर-विविह-कुसुम दाम-करो'-लेकर श्राता है। शतारेन्द् 
नीलकसल लावा है। सहस्रार इन्द्र अनार के गुच्छे और आनतेन्‍्द्र 
पनस अर्थात्‌ कटहल फल्न को--परणासम-फल' लेकर आता है। प्राणतेन्र 
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तुम्बरू फल के गुच्छों को लाता है। आरणेन्द्र गन्ने को हाँथ में लेकर 
आता है। अच्युतेद् धवल चमर को हाथ में ले मयूर पर चढ़ वहाँ आता है। 
भवनत्रिक के देव अनेक फ्न व पुष्पमालाओं को लेकर नन्दीश्वर द्वीप के 
दिव्य जिनेन्द्र भचनों में जाते हैं | ये देवगण अष्टान्हिका पर्व में तन्सग् 
होकर भक्ति के रस में डूब जाते हैं। जिनेन्द्र भगवान की पूजा 
को स्वासी समंतभद्र ने सर्वदुःख-निर्हरणं!- सम्पूर्ण दुःखों को नाश 
करने बाली कहाँ है । 
तिलोयपण्णत्ति मे लिखा है, कि ये देव अष्टमी से पूर्णिमा 
पर्यन्त पूर्वार्ह, अपराण्ह, पूर्वरात्रि और पश्चिम रात्रि में दो दो प्रहर 
पर्येत उत्तम भक्ति पूर्वक पूजा करते हँ। इस सम्बन्ध में ये गायथाएं 
ध्यान देने योग्य हैं :-- 
पुन्वश्दे अ्वरण्दे पुव्त॒णिसाए वि पच्छिमशणिसाए। 
पहराणि दोण्णि दोण्णि बरभचीए, पसत्तमणा॥ १०२ ॥ 
कमसो पदाहिणुणं पुण्णिमयं जाब ग्रद्मीदु तदो। 
देवा विवि पूजा लिशिदपडिमाण कुब्बंति|| १०३ ॥ 
ये देवगण भगवान की पूजा तथा अमिपक द्वारा पुण्य संचय 
करते हैं। 
तिलोयपण्णुत्ति मे यह भी लिखा हैं, कि वे इन्द्र कुकुम, कपूर, 
चदन, कालागरू और अन्य सुगन्धित द्रव्यों से उन प्रतिसाओं का 
बिलेपन करते हैं :-- 


कुंकुमकपूरेहिं चदणकालागरूहि श्रण्णेहिं । 


ताण विजेवणाई ते कृब्बंते मुगधेहिं | १०५ | 


व दांख, अनार, केला, नारंगी, मातुलिंग ( बिजोरा नीवू ) भास 
तथा अन्य पके फलों से जिननाथ की पूजा करते हैं। एशेक १११ अ. ५) 
हे नन्‍्दीश्वर द्वीप की प्रतिमाओं का सौन्दर्य अपूर्व है। उनकी 
ऊँचाई ५०० श्नुष है। वे प्रतिमाएँ अनादि निधन हैं। राज़बातिंक में 
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अफकलंक स्वामी लिखते हैं; - “बणुनातीत-विभवाः मूर्ता इव जञिन-धर्मा 
पिराजन्ते”-( पू-१२६ )--“ न प्रतिमाओं का वैभव वाणी के अ्गोचर 
हैं। वे प्रतिमा मूर्तिमान जैनधर्मरूप प्रतीत होती हैं।? यह अक्नत्रिम 
प्रतिसान्नों का कथन नन्‍्दीश्वर की अक्लत्रिस मूर्तियों के विषय में भी 
लागू होता है। 

जिनेन्द्र की पूजा, भक्ति वथा साज्ञात्‌ जिनेन्द्र देव के कल्याणकों 
मे जाकर उनकी सेषा, आराधना द्वारा अद्भुत निर्मलता प्राप्त होती है। 
सोधमेंन्द्र की शी भगबान की आराधना के प्रसाद से एकमव धारण 
करके मोक्ष जाती है। ' स्त्री की फ्याय में स्म्यक्त्वी का जन्म नहीं होता 
है । इस आगम की आज्ञा के प्रकाश में यह मानना होगा, कि सम्यम्टष्टि 
जीव मरकर देवी रूप में जन्म धारण नहीं करेगा। अतः इन्द्र की 
इन्द्राणी बनने वाली आत्सा पहले सम्यक्त्व रहित ही मस्ण करेगा, ऐसा 
मानना होगा। जैसे सम्यक्त्वी का जन्‍म भबनत्रिक के देों में नहीं होता, 
उसी प्रकार बह देवी रूप में भी पेदा नहीं होगा । सोधमेंन्द्र को इख्धाणी 
की पर्याय को प्राप्त करने वाला जीब सरते समय नियमतः सम्यक्त्व 
रहित होगा। ऐसा जीब देवी की पयोय प्राप्त करने के पश्चात्‌ इतनी 
विशद्धता प्राप्त करता है, कि आगामी भव में मनुष्य पर्याय प्राप्त करके 
चह ज्ञीब मोक्ष प्राप्त करता है, ऐसा नियम कहा गया है। इससे यह 
स्पष्ट होता है, कि देव पर्याय को प्राप्त करके भी जीव अपनी आत्मा 
का महान द्वित कर सकता है। कुछ ऐसे भी देव होते हैं, जो द्वीन कार्यों 
में लगे रहते हैं, जैसे अम्बाबरीष जाति के असुर कुमार देव। बे 
महान दुःखी नारको जीवों को और दुःखी करके आनन्द का अनुभव 
करते हैं, अतः वे दुष्ट मरण कर नीच पद को पाते हैं | नीच परिणामी 
देव का पतन एकेन्द्री पर्याय में भी हो सकता है। 

यह ज्ञातव्य है कि सिंह की अवस्था में अद्भुत थैये सद्दित 
संयम को घारण करने वाले उस जीब ने सिंहकेतु नामफ सौधर्म 
स्वर्ग के देव की महिमा अपूर्ष थी। उसकी आत्मा में 
'सम्यग्द्शन की ज्योति देदीप्यमान हो चुकी थी, अतः 
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वह देव विषय-भोगों में अनासक्ति का भाव रखते हुए भगवान की 
मक्ति, आरावना तथा तत्वचिंतन आदि मे अपना विशेष समय देता 
था। महड्विंक देव होते हुए भो वह देव शरीर में विद्यमान अपनी 
आत्म ज्योति पर सदा दृष्टि रखता था। तल्वज्ञान की अनुपम 
निधि सम्पन्न होने से वह देव अपूर्व था। बह अंतरात्मा था। उसकी 
दृष्टि में प्राप्तव्य स्थिति परमात्म-दशा कीं प्राप्ति थी | वह बिवकी 
अनुकूल परिणमनों को देखकर रागरूप बिकार को नहीं प्राप्त होता 
था, क्‍योंकि वह जानता था, कि पुदूगल द्रव्य विविध प्रकार के 
आकषेक अथवा अ्रप्रिय परिवर्तनों का केन्द्र है।उस देव ने अनेकबार 
जिनेन्द्र भगवान के पंच कल्याणकों में सम्मिलित होने का सौभाग्य 
प्राप्त किया था। सर्वज्ञ जिनेद्र की अमृततुल्य दिव्यवाणी को सुनने 
का भी सुयोग उसे अनेकबार प्राप्त हुआ था। जिनवाणो का यह सर्म 
उस देव के हृदय में अंकित हो चुका था, कि वास्तव में वह आत्मा 
है, देव पद आदि बाह्य उपाधियाँ हैं। बह पहले पुरुखा मील था, 
बह त्रिप्० नारायण हुआ था, वह सिंह भी कहलाता था । वही जीव अब 
देव हुआ है। वास्तव में पौद्गलिक उपाधियों के कारण ये सब 
पयायें उत्पन्न हुईं थीं। यह सब्र बेंभाविक परिणमन है। सम्पूर्ण 
फर्तो का क्षय होने पर आत्मा का स्वाभाविक परिणमन होता है) 
ऐसी अंतरात्मा के अन्तःकरण में यह शाश्वतिक सत्य प्रतिष्ठित था /-- 


श्रहमिककों खलु मुद्ों दसण-णाशमहयो सदाग्ररुवी | 

ण॒वि भ्रत्यि मज्क किचिति श्रण्यं परमाणुमित्त पि ॥ 
मैं ज्ञान-दर्शन मय तथा अरूपी शुद्ध आत्मा हूँ। में अकेला हूँ 
अन्य परमाणु तक भी मेरा कोई नहीं है। 
इस लोकोत्तर दृष्टि से समलंकृत रहने के कारण सृत्यु के 
आगसन की सूचना रूप सामग्री उस देव को व्याइुल तथा व्यामुग्ध 


न बना सकी। ऐसा आगस में कहा है कि देवों की 
न के 
रीष रहने पर आभूषणों की दीपि सनन्‍्द पड़ जाती कक 
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विशमान साला स्लान हो जाती हैं। शरीर की कान्ति भी सन्द 
पड़ने लगवी है। कान्ति तथा प्रभा रहित उस देव का अन्त ससीप देख 
अन्य देव आकर उसे घेर बंधाने का प्रयह् करते हैं। वे कहते हैं-- 
भो धीर ! धीरतामेव भावयाद्य शुर्च त्यज | 
जन्म-सृत्यु-जरा5तंकभयानां को न गोचरः ॥| ६-१० ॥ महापुराण 
हे धीर ! अपने धैये भाव को जागृत कीजिए | शोक का त्याग 
फरो । जन्म, मसत्यु, जरा, रोग तथा भय किसे नहीं प्राप्त होते ? 
यथोदितस्य सूर्यस्य निश्चितोष्स्तमयः पुरा। 
तथा पातोन्मुखः स्वर्गे जत्तोरभ्युदयों प्ययम्‌ ॥ १६ ॥ 
जिस प्रकार उदित हुए सूये का अस्त द्वोना पूर्व से ही निश्चित 
है, उसी प्रकार स्वर्ग में प्राप्त हुए जीबों के अभ्युदय का भी पत- 
नोन्मुख होना निश्चित है । 
धीरे-धीरे सौधर्म स्वर्ग के निवास का सुखमय जीबन प्रायः 
परिसमाप्ति को प्राप्त हो गया। ऐसी परिस्थिति में भी बह सिंह- 
केतु देव प्रशान्‍्त था । उसने जिनेन्द्र भक्ति के दीपक को अपने 
सनोसन्दिर में स्थापित कर लिया था, अ्रतः देव पर्याय त्याग करते 


समय उत्पन्न होने वाला आर्तध्यान उस आत्मा को आकुल-व्याकुल न 
बना सका | 


बासांसि जीणानि यथा विहांथ | 
नवानि गृह्दति नरोशपराणि | 
तथा शरीराशि विहाय जीर्णा- 
न्यन्यानि संयाति नवानि देही ॥ गीता २२--६ ॥ 


किसी बस्त्र के पुराने होने पर नवीन घस्त्र धारण करते समय 
पुराने बस्त्र के परित्याग का शोक धारण करना अज्ञानी का धर्म 
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है। ज्ञानी जीव उस समय अपूर्व धेय घारण करता है। ज्ञानी जीव 
ओर अज्ञानी प्राणी में यही तो अन्तर है। बाह्य र॒पादि की अपेक्षा 
समान होते हुए भी अंतरंग दृष्टि के कारण उन दोनों में महान 
भेद पाया जाता है। दो सागर पर्यन्त उस सिंह के जीव देव ने सुख 
सुख भोगे, किन्तु अब उस सिंहकेतु ने शान्त भाव से दिव्य देह का 
परित्याग कर दिया | स्वर्ग का सुख चिरस्थायी नहीं है। निश्चितकाल 
पूर्णो होने पर उस सुख का भी अन्त हो जाता है। संसार का स्वरूप 


ऐसा ही है । 


कनकोज्ज्वक्ष नरेश 


ग्रुणभद्राचाये ने उत्तर पुराण में लिखा है कि सिंहकैतु देव का 
जीव धातकी खण्ड के पूर्व मन्‍द्राचल के पूर्व विदेह्ट क्षेत्र में संगलावती देश 
के विजयार्ध पंत की उत्तर श्रेशी में कनक प्रभ-नगर के राजा कनकपुंख्य 
बिद्याधर की रानी कनकसाला से कनकोज्ज्वल नास का पुत्र हुआ। 
बधमान चरित्र में लिखा है कि कच्छ देश के द्ेेसपुर 
नगर में कनकाभ राज़ा की कनकसाला रानी से बह देव कनकध्वज 
नास का राजपुत्र हुआ । असग कवि ने लिखा है । 
सोघमंकल्पादव-तीर्य पुत्र: पिन्नोस्तपयो: संमदमादघानः | 
अनल्पकांति-युति-सत्वयुक्तो हरिध्वजोउभूतकनकथ्वजाख्यः ॥ १८-सग १२॥ 
विपुल कांति, प्रभाव तथा पराक्रम युक्त हरिध्वज ( सिंहकेतु ) 
देव सौधर्म स्वर्ग से अबतीर्ण होकर कनकाभ राजा तथा कनक-साला रानी 
की आनन्द प्रदान करने बाला कनकध्वज नाम का पुत्र हुआ। 
यह बालक उच्च धार्मिक भावनाओ्रों से परिपूर्ण था, इसका 
संकेत उस जीव की गर्भावस्‍था रूप स्थिति से प्राप्त होता था । कवि 
कहता है .-- 
अकारयज्ार-नजिनाधिपाना-मनारतं गर्भगतोषि मातुः । 
यो दोहदायारू-पदेन पूजां सम्यक्त्वशुद्धि यत्रिव स्वां॥| १६ ॥ 
जिस समय वह शिशु माता के गर्भ में था, उस समय उसने 
दोहला' की पीड़ा के निमित्त से अपनी माता के द्वारा जिनेश्वर की 


निरन्तर पूजा करवाई । इससे यह प्रतीत होता था, कि वह सम्यक्त्व की 
शुद्धि को प्रगट करता था | 


(१) चारित्र-चक्रवर्ती १०८ श्राचार्य श्वान्तिसागर महाराज जब प्रपनी 
माता सत्यवतो के गर्भ में भ्राये थे, तव उनकी माता को यह विशिष्ठ दोहला हुआ 
था, कि सहल्न दल युक्त १०८ कमलों से वैभव पूर्वक जिनेन्द्र भगवान की भ्भिषेक 
श्रौर पूजा की ज्ञाय | उनके समय संपन्न पिता श्री घीमगौड़ा पाटील ने माता 
संत्यवती की इच्छा पूर्ण की थो तथा यह कथन प्राचायं महाराज के ज्येह्ठ बंधु १०५ 
महामुनि वर्धभावसागर महाराज से हमें ज्ञात हुई थी--देखो-वारित्र चक्रवर्तों ग्रंथ 
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( ६६ ) 
बह होनहार शिशु क्रमशः वर्धमान होता हुआ सम8ठ सदगुरणों 
की निवासभूमि बन गया था। 


इनके पिता ने मुनि दीज्ञा धारण की थी, अतः ये ही प्रजा के 
प्रेम तथा समता के केन्द्र स्थल राजा हो गये | बढ़े सुख और शांति से 
कनकोज्ज्वल महाराज का समय व्यतीत हो रहा था । धर्म परायण राजा 
दी प्रजा को भला क्या कष्ट हो सकता है ! 


एक सप्तय इन्होंने अशोक वृत्त के नीचे विराजमान, महाल 
तेजस्वी एक मुनिराज के दर्शव करिए उनका नाम सुब्रत था। उनके 
विषय में झ्सग कवि का यह चरित्र चित्रण सार्सिक है +-- 


कृशं निजागैरकूश तपोमिः स्थान शमस्येक्पति क्षमाया: । 
परीषहाणा[पवश वशाक्तं वाधांबुज चारुचरित्र-द्म्या: || ४०-१२ ॥ 


वे मुनि क्ृश अंग युक्त थे, किन्तु तप की दृष्टि से वे कृश नहीं थे। 
वे शान्त भाव युक्त थे, ववा ज्ञमा के अद्वितीय पति थे। वे जितेन्द्रिय थे 
तथा परीपडों के द्वरा विज्ञित नहीं थ अथोत्‌ वे परीषह-बिजेता थे। 
वे सुन्दर चरित्र रूपी लक्ष्मी के निश्रास स्थान कमल के समान थे। 


उनका दर्शन कर राजा को अपार आनन्द प्राप्त हुआ | 


निधानमासाय यथा दरिदो जादयधउन्नेतयुगस्य लामातू। 
यरतिं तम्नालोकर मुद्दा रंगे निजेप्यमात्थाविव सो बभूव ॥ ४२ ॥ 


उन्त मुनिराज' का दर्शन कर वे नरेन्द्र उसी प्रकार आनन्दित 
हुए, जिस प्रकार महान द्रव्य के भर्डार को प्राप्त कर दरिद्र को हष होता 
दे अथवा जन्मान्ध को नेत्र युगल को प्राप्त कर प्रसन्नता होती है| वह्‌ 
झानन्द्‌ उस राजा के शरीर में नहीं समाता था। 


गत 2० 2०१०० > नव 


(() उत्तर पुराण में मुनिराज्ञ का नाम प्रियमित्र भाया है तथा उन्हे 
अवधिशञानी बताया है ' उनके उपदेश से राजा ने दोक्षा ली 
भरणकर सातवें स्वर्ग में जन्म लिया | वहां तेरह सागर को 








तथा सनन्‍्यास सहित 
आधु थो। 


( 4६७ ) 


राजा ने उन मुनीन्‍्द्र को प्रणाम किया | गुरुदेव ने शांत रेष्टि 
डालते हुए अपनी वाणी द्वारा कर्म क्षय हो,” ऐसे आशीवोद के शब्द 
कहे । मुमुछ होते हुए भी उन यतीन्द्र ने राजा के प्रति अनुप्रह बुद्धि 
धारण की । भव्ये मुमुक्ो नेंहि निःस्पृह्ा घीः--सुमुकछ तपस्वी भी भव्य 
प्राणी को प्राप्त कर निस्पृह्द बुद्धि नहीं होते अर्थात्‌ उसके बीतराग सन में 
भव्य जीव के कल्याण की कामना उत्पन्न हो जाती है। 

धरम का स्वद्प :-राजा ने उन गुरुदेव से पूछा -“भगवन ! 
धर्म का स्वरूप क्या वास्तविक है ! इस सम्बन्ध में प्रकाश डालने 
की कृपा कीजिए 7? 


आर्य गुणभद्र के शब्दों में मुनितत् ने कहा था +-- 


धर्मों दयामयों धर्म श्रय धर्मेण नीयसे । 

मुक्ति धर्मेण कर्माणि हंता धर्माय सनन्‍्मति ॥ २२१५ ॥ 

देहि माओ्पेहि धर्मात्‌ त्व॑ याहि धर्मेस्य भृत्यताम्‌ । 

धमें तिष्ठ चिरं धर्म पाहि मामिति चिन्तवय ॥ २२६--पव ७४ ॥ 


धर्म दयासय है। धर्म को धारण करो | धर्म से मोक्ष प्राप्त 
होता है। धर्म से कर्म नष्ट होते दैं। धर्म के लिए सदूबुद्धि दो। 
धर्म से अपनी आत्मा को कभी भी अलग न करो। धर्म के दास बनो | 
धर्म में सदा स्थिर रहो । दे धर्म ! मेरी सदा रक्षा कर | इस प्रकार 
धर्म का स्वरूप चिन्तवन करना चाहिए । 
बधधंसान चरित्र में लिखा है, कि उन महर्षि से प्रभावित दोकर 
उन परम धार्मिक नरेन्द्र ने राज्य त्यागकर मुनि दीक्षा ली तथा धोर 
तपश्चर्या की । वे सदा यह सोचते थे-- 
समुद्धरिष्यामि कर्थ निमग्नमात्मान मस्माद्धव-माजवंजवात्‌-तातू । 
संचितयत्नित्यगमत्पमाद॑ न जुष्टयोगेः स वशीकृताक्षः ॥ ६७-सम १२॥ 


जिन्होंने सर्व इन्द्रियों को अपने बश में कर लिया है, ऐसे वे 
मुनीश्वर इस संसार रूपी कीचड़ में निमप्त अपनी आत्सा को किस 


( एप ) 


प्रकार निकाल । ऐसा विचार करते हुए घोर तप करते थे | बे प्रतिमायोग, 
आतापनयोग आदि तपश्चयांओं में बिल्कुल भी प्रमाद नहीं करते थे | 
तप के द्वारा उनका जीवन दिध्य रूपता को प्राप्त हो गया था| 

सरणकाल के समीप आने पर उन्होंने शास्त्रोक्त पद्धति के अनुसार 
सललखना की। शरीर को क्ृश करने के साथ उन्होंने कषायों को 
भी अत्यन्त क्षीण बनाया था। उन्होंने शुभ परिणामों के साथ शरीर 
का त्याग करके तपस्या के फल स्वरूप उन्हों ने स्वर्ग की ओर 
प्रयाण किया । 


दिव्यात्मा देवानन्द 


कनकोज्ज्वल मुनिराज ने तपश्चर्या के प्रसाद से देव पद पाया | 
बधेमान चरित्र में बताया है कि उन्होंने सुर पदवी पाई थी। उनका 
जन्म कापिष्ठ स्वर्ग में हुआ था । बहाँ द्वादश सागर प्रमाण आयु प्राप्त 
हुई थी । वहाँ उनका नाम देवाननद था। असग कवि ने कहा है /-- 
देवानन्द निजतनुझुचा सम्पदा साधु तन्वन्‌ | 
देवानन्द दधदनुपर्म नाम चान्वर्थमित्थम्‌ ॥ 
चक्रें रागं नयनसुभग स्तत्र दिव्यांगनानाम | 
चक्रेडरागं जिनमपि हृदि द्वादशाब्धि-प्रमायु: | ७१--१२ ॥ 
उन्होंने अपने शरीर की कान्ति रूप सम्पत्ति द्वारा देवताओं को 
सहान आनन्द प्रदान किया था। इस प्रकार उनका देवानन्द यह नाम 
साथेकता को प्राप्त हुआ | नेत्रों को प्रिय देवाननद ने देवांगनाओं के 
अन्तःकरण में अनुराग उत्पन्न किया था। बारह सागर वैे प्रमाण 
आयु वाले उस देव ने अपने हृदय में वीतराग जिनेन्द्र को स्थापित 
किया था । 
जिरू महान आत्मा को अब छटवें भव में तीथंकर महावीर 
प्रभु की लोकोत्तर अवस्था मिलनी है, उस जीव की निरन्तर वर्धमान 
विशुद्धता की कौन कल्पना कर सकता है? पहले यही जीव जब 
मरीचि कुमार की पर्याय में था तथा दीघेसंसारी था, तब भी यह 
कुतप के फल से अनेकबार देव हुआ था, किख्तु उसका आत्मा 
मिथ्यात्व से मलिन संस्कारों को नहीं छोड़ता था, श्रतः उसकी 
बद्दिमुख वृत्ति वृद्धिगत द्वोती जाती थी। इसीसे उसका इतना गद्दरा 
अधः्पात हुआ था, कि वह वृत्त आदि की स्थावर पर्याय तक में चला 
गया था | वहाँ इसने अपार कष्ट भोगे थे | 


(६ ६६ ) 


( ७० ) 


जीव के भावों की स्थिति बड़ी अद्भुत है। भगवान ऋषभदेव के 
पौत्र होते हुए तथा महान धार्मिक परिवार का अक्ञ होते हुए भी उस जीव 
ने बहिरात्म भावना का परित्याग नहीं किया था, इससे उसको अवर्णनीय 
दुःख उठाने पड़े; किन्तु संसार परिभ्रमण समाप्त-प्राय होने पर अत्यंत्तकूर 
तथा हिसक-सिंह की पर्याय में उस जीव को चारण मुनियुगल के 
द्वारा अध्यात्मिक प्रकाश मिल गया और तब से यह जीब निरन्तर उन्नति 
के पथ पर प्रगति कर रहा है। उसे पहले सोधर्म स्वर्ग में दो सागर 
प्रमाण आयु मित्री थी, अब आयु तथा सुख की मात्रा मे भी महान वृद्धि 
हो गई। सम्यक्ल रज्ञ से भूपित इस जीव को इच्द्रिय जनित श्रेष्ठ 
सुख मिलता थ', तो आत्मस्वरूप के चिंतन द्वारा यह अतीर्द्रिय आत्सानन्द 
का भी रसास्वाद लेता था | 


महापुराण की यह सूक्ति, धर्मेणात्मा अज़त्यूध्वे अधर्मेश 
पतत्यथ.” ( ११--सर्ग ३० )-धर्म से आत्मा ऊपर जाता है, अधर्म 
से उसका अधः पतन ह।ता हैँ, यहाँ पूर्णतया चरिता् होती है। अब 
इस जीब ने सच्चे कल्याणकारी धर्म का शरण ग्रहण किया है। 
सबे भगवान जिनेन्द्र को हृदय में स्थान दिया है तथा जिनेन्द्र की 
वाणी के अनुशासन में जीवन का नि्मोण महान काये आरम्भ किया है, 
इससे यह देवानन्द सातिशय पुण्यात्मा बन गया है। 


मुनि जीवन में घोर तपश्चर्या द्वारा जिस आत्मा ने मलिनता 


का त्याग किया था, वही आत्मा शुभोषयोग के कारण शुभ बंध होने 
से दिव्य पर्याय सम्पक्ष हुई है। 


पंचास्तिकाय मे बुन्द-कुन्द स्वामी ने लिखा है :-... 
श्ररहत-सिद्ध- चेंदिय-पवयण-भत्तो परेश णखियमेण | 
जे कुरादि तवो कम्म से मुरलोग सप्रादियदि ॥ १७१॥ 


जो जीव अरहन्त, सिद्ध, प्रतिसा, तथा प्रवचन की भक्ति धारण 
करता हुआ तप करत! है, वह देवलोक को प्राप्त करता है। 


( ७? ) 


शंका- तपध्या करते हुए भी पुण्य बंध होने का क्‍या कारण है 
तपस्या के द्वारा निबाण का सुख प्राप्त होना था। सम्यक्त्बरी होते 
हुए जब तपस्या की गई, तब मोक्ष नहीं प्राप्त होने में क्या कारण है ! 


उत्तर--इसका समाधान यह होगा, कि जीब के भावों में जितनी 
बीतरागता होगी, उतना वह बन्धन के कुचक्र से बचेगा, किन्तु जितने 
अंश में रागभाष होगा, उतने अंश में वह कर्मों को बांधेगा | प्रशस्त राग 
होने पर पाप के स्थान में पुर्य का आख्रव होता है। यदि प्रशस्त राग 
विशुद्धता प्रचुर है, तो यह जीव लौकान्विक होता है, सर्वाथैसिद्धि आदि 
की पदवी पाता है। भावों की न्यूनाधिकता के अनुसार जीव का उत्थान 
भी न्यून अथवा अधिक होता है। मोक्ष के लिए पूर्ण बीतरागता 
चांछनीय है । 
पंचास्तिकाय में लिखा है :-- 


रागो जस्स पसत्थी रुकंपा-संसिदों य परिणामों । 
चित्ते श॒त्यि कलुस्स पुणणं जीवस्स आसवदि ॥ १२५ ॥ 


जिस जीव के प्रशस्तराग भाव हैं तथा जिसके परिणाम 
अनुकम्पा से परिपूर्ण हैं और जिसके चित्त में सलिनता नहीं है, 
उस जीब के पुण्य कर्म का आख्रय होता है । 


प्रशस्त राग का क्या स्वरूप है, इसका स्पष्टीकरण इस प्रकार 
किया गया है :-- 


अरहंत-सिद्ध-साहुसु भत्ती धम्मम्मि जाय खलु चेट्ठा । 
अरगुग्मण पि गुरुणं पश्त्थरागों स्ति जुच्च॑ति॥ १३६ || 


अरहन्त, सिद्ध साधुओं में भक्ति करना, शुभराग रूप धर्म में 
उद्योग करना तथा गुरुओ्ों के अनुकूल चलना प्रशघ्तराग कहा गया है | 
अशुभ उपयोग का इस जीव के अनादिकाल का अभ्यास है। आतंध्यान 
रूप अशुभ उपयोग रूप जीव का परिणमन अनायास हो जाया करता 
है। सहापुगण में लिखा है: -- 


( ७४२ ) 


प्रथक्षेन विनैवेतद्‌ श्ररदृध्यानद्वर्य भवेत्‌ | 
त्रनादि - वासनोद्भधतम.श्रतत्तद्विसुजेन्मुनिः ॥ ४४-२१ पर्व ॥ 
अनादि काल की वासना से उत्पन्न आतं-रौद्र रूप असत ध्यान 
हय बिना प्रयज्ञ पाए जाते है, अतः मुनि का कर्तव्य है कि वह दुष्यानों 
का त्याग करे | 
आत्म-निरीक्षण करने पर धर्मात्मा सजन बह बात सोच सकता 
है, कि किस प्रकार मलिन ध्यान इस जीव की परणति को अप्रशस्त राम 
तथा द्वेष के भंवर में फंसा दिया करते हैं। यह तो सर्वक्ष भगवान की 
मंगलमय वाणी का प्रसाद है कि उसके द्वारा व्यवस्थित रीति से कर्म 
शत्रुओं के क्षय का गुरु मंत्र ज्ञात होता है। भगवान ने कहा है, सर्व प्रथम 
अग्रशस्त राग के त्याग करने का उद्योग करे | राग भाव मद्दान राक्षस से 
भी भीषण है, उसका त्याग करना मासान्य बात नहीं है। “मैंने राग छोड़ 
दिया, मैं वीतराग बन गया?--ऐसी शब्द रचना मात्र से मनुष्य वीतराग 
नहीं बन जाता है। बीतरागना बड़ो कठिन बात है। शुक्रध्यान में श॒द्धोपयोग 
होता है, उस शुक्ृध्यान को धारण करके उपशम श्रेणी पर आरूद होने वाले 
भुनिराज ग्यारहवें गुण॒स्थान में उपश/न्त कपाय होने से राग-द्वेप-माह के 
विकार रहित विशुद्ध परणति का रसास्वाद करते हैं, कितु त्तण भर में उपशान्त 
हुआ राग रूप विकार उदय को प्राप्त होकर पुनः जीव को नी चे पहुँचा देता है । 
भगवान ऋषभनाथ जब बच्ननामि मुनि की पर्याय में थे, तब उन्होंने 
अपने पिता वज़सेन तीथकर के समीप सोलह कारण भावनाओं का चितन 
किया था तथा तीथंकर प्रकृति का बध किया था। उनके परिणास 
अत्यन्त निर्मल थे | एक बार वे उपशस श्रेणी पर आरुद हुए थे। उन्होंने 
परथकत्वविनर्क नास के शुक्ल-ध्यान को प्राप्त किया था। मोहनीय का 
उपशम हो जाने से ॥॒ उन्हें ओपशमिक चरित्र प्राप्त हुआ था। स्यारहवें 
युशस्थान में अंतमहते ठहर कर वे वहाँ से च्युत होकर स्वस्थान 
अग्रमत्त जुशस्थान में आ गए। अन्त मे वे दूसरी बार उपशाम्त सोह 
इसस्थान को प्राप्त हुए थे, त्यश्नात्‌ मरणकर वे साथ सिद्धि में 
अहामन्द्र हुए थ ।( सहापुरणण पर्व ११) 


( ७३ ) 


परिणामों की गति बिचित्र है, उनका क्षण-क्षण में अद्भुत 
परिवतंन होता रहता है, अतः उनकी रक्षा आवश्यक है। क्षणभर 
में प्रसाद द्वारा महान योगी महामुनि तक की सर्व तपस्या क्षय को 
प्राप्त हो सकती है। 

इससे सर्वप्रथम अशुभ ध्यान से अपनी रक्षा करनी चाहिए। 
शुद्ध अवस्था का भजन गाने से, चर्चा करने से तथा अहंकार के 
नशे में आकर स्वयं को शुद्ध सममने से यह जीव अशुभ ध्यान से 
अपने को नहीं बचा सकता है। इसके लिए जीवन को पूर्णतया संतुलित 
सदाचार समलंकृत तथा धर्माचरणपूर्ण बनाने में अधिक से अधिक 
उद्योग करना चाहिए। जीब के परिणामों में जितना प्रवृत्ति का अंश 
होता है, उतना बह राग द्वेष की कालिसा युक्त बन जाता है, उससे 
बंध होता है। उस राग परिणाम के द्वारा जो शुभ बंध होता है, उसका 
फल देवादि पर्यायों में प्राप्त होता है । 
प्रत्चनसार में शुभोषयेण के विषय मे लिखा है :-- 


देवद-जदि-गुरु-पूजास चेव दाणम्मि वा सुसीलेसु | 
उववासादिसु रत्तो सुहोवश्रोग-प्पंगो श्रप्पा || ६६ ॥ 
जो जिनेन्द्र देव, साधु ओर गुरु पूजा में तथा दान, सुशील और 
उपवासादिक में लीन है, वह आत्मा शुभ उपयोग युक्त है | 
आमक घारणा[--जो यह सोचते हैं, सम्यक्त्वी के बंध नहीं 
होता है, अतः सम्यकत्वी जीव क्यों देव पर्याय में जाकर सोने की 
बेड़ी पहिनेगा, बह तो लोद्दे की अथवा सोने की बेड़ियों में भिन्नता 
नहीं देखता है, वे आगमस से विपरीत कल्पना किए हुए हैं । 
सम्यक्त्बी के बंध नहीं होता है, यह कथन अयोग केवली की 
अपेक्षा पूर्ण सत्य है, क्योंकि अयोगी जिन भी सम्यक्त्वी हैं, किन्तु चतुर्थ 
या पंचम गुणस्थानवर्तों को बंध रद्दित सोचना आगम की आश्षा के 
घिपरीत है। बंध के कारण मिथ्यात्व, अबिरति, प्रमाद, कषाय तथा 
योग कह्दे गए हैं। जितने बंध के कारण शेष हैं, उनझे द्वारा बंध श्रव॒श्यं 


( छठे ) 


भावी है | यदि बंध के कौरण रहते हुए भी बंध रूप काये नहों, तो 
उनके मध्य काये कारण भाव का लोप होगा। कारण के रहते हुए 
काये का न होता अद्भुत बात है। पटखंडागम सूत्र के छुद्रक बंध खण्ड में 
प्रतिपादित सम्यक्तत्वी के बंध होता है या नहीं होता है, इस प्रश्न के 
समाधान रूप यह सूत्र महत्वपूर्ण हैः - 
सम्यक्ती के बंध-“सम्मादिद्री बंधावि आत्यि, अबंधावि आत्यि” 

सम्यवक्‍त्वी के बंध होता अतः वह बंधक है तथा अबंधक भी है । 

इसका क्या कारण है ? 

धवला टीकाकर कहते हैं, 'सासवाउणा -सवेसु सम्महंसणुबलंभा”? 
आखव युक्त चतुर्थ से त्रयोदशगुणस्थान पर्यन्‍त आम्रव सहित, चौदहवें 
गुणस्थान सहित आस्रव रहित इन दोनों के सम्यक्त्व पाया जाता है | 

इस आग के स्पष्ट कथन को देखने हुए जो कोई अध्यात्म- 
शास्त्र का आक्रय ले सम्यक्स्वी को सर्वथा बच रद्दित मानता है, वह 
आगम के विपरीत कथन करता है। यह भी बात सदा स्मरण योग्य 
है, कि अकेला सम्यग्दशन सोक्ष का कारण नहीं कहा गया है। सोक्ष 
का कारण रत्नत्रय धर्म है। 
कुन्द-कुन्द स्वाम ने रवणुसार म॑ लिखा है : - 

समात्तगुशाइ मुण्यइ , मिच्छादो होइ दुखाइ शियमा । 
हद जाण कमिह बहुणा ज॑ ते रुचेइ त कुणही ॥ ६६ ॥ 

जम से सुगति प्राप्त होती है, मिथ्यात्व के द्वारा 
नियस से दुगनि मलती है, यह बात जानलो । अधिक कहने से क्या 
प्रयोजन है ! जो तुम्हें रुचे, उस करो । 
हा हक ह हब स्वीकार करने पर जब पूर्णतया 

2 3” तंया काय गुप्त रूप संबर का कारण प्राप्त होता 
है, तंत्र बध हक कर शीघ्र ही मोक्ष प्राप्त होना है | गुप्ति की प्राप्ति न 


होने पर सम्यक्त्थी जीव ह 
का बं० करता है । “तावरण करते हुए अपने शुभ भावों से पुण्य 


( ७. ) 


जो सम्यक्त्व रूपी चिंवामणि रस के बदले में कांच के खण्डों 
को रज्ञ मानकर अपने अद्भुत सम्यक्त्व के प्रभाव से पापों को करते 
हुए भी अबंधपना की कल्पना करते हैं, वे सांख्य सिद्धान्त के समान 
सोचते हैं, क्‍योंकि सांख्य दर्शन में प्रकृति को द्वी कर्ता माना है, 
पुरुष को अकर्ता स्वीकार किया है । ऐसी मिथ्या धारणा के पंक से 
अपने को निकाल कर विवेकी ग्रहस्थ का कर्तव्य है कि वह पाक्षिक, 
नेठिक तथा साधक रूप सागार धर्म का यथाशक्ति परिपालन करने में 
तनिक भी प्रसाद न करे; अन्यथा समय चूकने पर कुगति में गिरकर 
पछताना ही हाथ लगेगा | 

तीथंकर महावीर बनने वाले सिंह के जीव ने कनकोज्वल राजा 
का बेभव त्यागकर जो धोर तप किया था, उससे उसे स्वर्ग का महान 
सुख प्राप्त हुआ था | सुख के सागर में निमभ रहने से सागरों पयेन्त 
समय सहज ही समाप्त हो गया। अब देवानन्द की आयु शीघ्र ही 
ससाप्त होने को है । 

जो बुद्धिमान व्यक्ति धर्मरूपी वृक्ष के सधुर फलों का उपभोग 
करते हुए उस बृक्ष के मूल में श्रद्धा, संयम आदि सदूब्ृत्ति रूप जल 
डालता हैँ, उसका पुण्यरूपी भण्डार अक्षय रूपता प्राप्त करता है। 
सिश्यात्वी जीव मन्दकपषायादि कारणों से सुर-पदवी प्राप्त करता है, 
किन्तु वहाँ वह अपने पुण्य भण्डार के कोप-क्षय की जरा भी चिन्ता 
नहीं करता है, फलतः स्वर्ग से चय करते समय वह दुःख की विचित्र 
मूर्ति बनता हुआ आकार की देष्टि से देव रहता है, किन्तु अन्तः- 
करण की अपेक्षा वह नारकी जीव सट्ृश बन जाता है। मिथ्यात्व 
ज्वर से संतप्त हो बह पूर्ण अज्ञानी बनकर कहता है-- 

हा खर्म ! विश्वमोपेत-दिव्यनारी-जनांचित | 
कि मां नधारयस्थात निपतंतं निराश्रयं ॥ 

दे स्वर्ग ! तू नाना प्रकार के बिलास युक्त देवांगनाओं से संयुक्त 
है। क्‍या तू यहां से निराश्रय, व्यक्त तथा गिरते हुए मुके धारण 
नहीं करेगा 


( ७६ ) 


स्वर्ग में बहुत समय तक निवास करने से श्रत्यन्त ममता पूर्वक 
वह सोही देव उस स्वर्ग से ही अपनी मनोव्यथा व्यक्त करता हुआ 
कहता है +-- 

शरण कं प्रप्रें<्ह कि झत्य का गतिमम | 
केनोपायेन वा मृत्यु वंचयिष्यामि तत्वतः ॥ 

४ स्वर्ग बता तो सही अब में किसकी शरण जाऊँ, क्या करूं, 
मेरी क्या गति होगी! यथार्थतः मुके वह उपाय बता, जिससे मैं 
मृत्यु को धोखा दे सके । 

सहजेन गत क्याएि लावस्थेनापि देहतः | 
हा हा ! पुण्यक्षय किया विश्लेष नोपगच्छति ॥ 


हे स्वर्ग ! मेरे शरीर से नेसगिक लावण्य भी न जाने कहाँ 
चला गया हैं ? हाय हाय, पुण्य के क्षय हो जाने पर किस किस का 
वियोग नहीं होता है ! 


ऐसी स्थिति बन देवों की नहीं होती जो सर्वदा अपने अंतः- 
करण में जिनेद्र भगवान के चरणों की पूजा करते हैं तथा जिनेन्दर 
देव के भनुचर सदश रहते हैं। अक्ृत्रिस चेत्यालयों का दर्शन, पूजा, 
बन्दना, तीर्थंकर के पंचकल्याणुकों में सम्सिल्नित होना, शास्त्रों का 
रहस्य तत्वगोष्ठी में विचारना, आत्म स्वरूप का चितन आदि पवित्र 
कार्यो द्वारा व आगासी उज्ज्वल भविष्य का निर्माण करते हैं । 


देवानन्द के भाव :-देवानन्द का हृदय सच्चे सम्यकत्व से 
समलंकृत था । ती्थंकर परमदेव तथा महान मुनीन्‍्द्रों के निकट 
जाकर उसने अपनी भात्मा को विवेक के पुण्य रस द्वारा अत्यन्त 
विशुद्ध बनाया था । अतः मृत्यु की बेला समीप होने पर बहू सागर 
की तरह गम्भीर था। रुत्यु को वह शरीर की मृत्यु सानता था। 
आत्मा की कभी स॒त्यु नही हुई, न दो सकती है। बह अजर है 
अमर है| क्या “में” कभी पर सकता हूँ! ;क्‍ 


( ७७ ) 


इस शरीर को सदा से धारण करता चला आ रहा हूँ। एक 
के बाद दूसरा शरीर मिलता दी है। इसकी क्या चिन्ता, क्या व्यथा 
क्या दुःख ? अब तो मेरा भाग्य सूर्य उदय को प्राप्त होगा ? देव पर्याय 
में श्रोर तो सत्र कुछ प्राप्त था, किन्तु संयम को घारण करने की 
पात्रता मुममें नहीं थी । अब शीघ्र मृत्यु के द्वारा में उस नरजन्स को 
प्राप्त करूँगा, जहाँ में कर्मत्य के समथे कारण संयम की शरण जा 
सकेगा । देव पर्याय में अकेला सम्यक्त्व रहता है। उसके साथ सागरों 
पर्यन्‍्त समय चला जाता है किन्तु वह मोक्ष की दूरी को दूर नहीं 
कर पाता । उसके साथ संयम का सम्बन्ध आवश्यक है। अब थोड़ा 
समय बचा है। में मनुष्य पर्याय प्राप्त कर द्गिम्बर जैन ऋषि की 
मुद्रा धारण करूँगा तथा कर्म क्षय के उद्योग में श्रियोग से संलग्न 
होऊँगा | आओ सृत्यु, आओ | तुम्हारा स्थागत है । 

अच्र मृत्यु अत्यन्त समीप आ गई । देवानन्द दिव्यानन्द में सग्न 
हैं। जिनेन्द्र चन्द्र का मनोमन्दिर में दर्शन कर रहे हैं। धर्मध्यान 
में निमग्न हैं। तलवार जैसे म्यान से भिन्न है, उसी प्रकार ज्ञानचेत ना 
युक्त आत्मा भो पौद्गलिक शरीर से भिन्न है। आत्म विज्ञान की 
दिव्य ज्योति से समलंकृत देवानन्द ने शान्त परिणामों के साथ बेक्रियिक 
शरीर का परित्याग कर दिया | 





हरिषेण नरेश 


अत्र देवानन्द स्वर्ग में नहीं है | 


शान्त तथा निर्मल मार्वों सहित सरणकर वह देवानन्द देव सर्व 
प्रकार से समृद्ध अवती देश में विद्यमान! उज्जयिनी नगरी में 
आकर महाराज वजञसेन की महारानी सुशीला के गर्भ से हरिपेण नामक 
पुत्न हुआ । वह गम्भीर स्वभाव वाला, वुद्धिमान तथा अतिशय सुन्दर 
था। उस भाग्यशाली राजकुमार को प्राप्त कर राज़ा-रानी बहुत हर्पित 
हुए। टीक है “प्रतीये भुवि न कस्य सुपुत्रः”- सत्युत्न लोक में किसे 
आनन्ददायक नहीं दोता ! 


एकबार महाराज वच्चसेन हरिपण के साथ श्रुतसागर मुनिराज 
के समीप गये । उस घर्ममूत्ि मुनीश्वर के मुख से धर्स तत्व का स्वरूप 
श्रवण कर राजा के चित्त में विषयों से विरक्ति का पवित्र भाव उत्पन्न 
दुआ। अतः उन्हीं मुनिराज के समीप राजा वजसेन ने दिगम्बर दीक्षा 
धार की। उन्होंने यह उचित ही किया । “संसते भंषि विभेति भव्य/?-- 
भव्य जीव संसार से भयभीत होते हैं । 

राजकुसार हरिपेण को राजश्यपद मिल्रा । हरिपेण महाराज के 
जन्मान्तर के तथा इस जन्म के भी अत्यन्त उच्च संस्कार थे। इससे 
उन्होंने भी मुनीन्द्र श्रुतसागर महाराज के समीप श्रावकों के त्रत 
ग्रहण किए थे । 
व्धमान चरित्र में लिछा है ;-- 


पूर्वजन्मनि स भावित सम्यग्दर्शनेन बिमेलीकृत वित्त: ] 
शावकततमशेषमुबाह श्रीमतामविनयों हि मुरः ॥ २३--१३॥ 


०4 हक] 
*उत्तरपुराण में कौशलदेश का साकेतनगर जन्म स्थान कहा गया है। 


( ७८ ) 


( ७६ ) 


पूर्व जन्म में भावना किए गए सम्यक्त्व के प्रभाव से महाराज 
हरिषेश का अन्तःकरण निर्मल हो चुका था, अतः उन्होंने श्रावक के 
संपूर्ण प्रत स्वीकार किए | गुण रूप लक्ष्मी से जो श्रीमंत द्वोते हैं, उनसे 
अविनय भाष दूर रहता है | 


हरिषेण महाराज राज्य का शासन अहिसात्मक पद्धति से करते 
थे | उनका शासन पुण्यवर्धक था, पाप का कारण नहीं था। जो शासक 
जीव हिंसा, पशुबध, मांसाहार आदि क्रप्रवृत्तियों को प्रश्नय प्रदान करता 
है, वह पाप प्रगृत्तियों का प्रेरक तथा प्रोत्साहन कर्ता होने से कुगति का 
पात्र होता है। हरिषेण सद्दाराज का शासन न्‍्यायमूलक था । 

छृश्वते स दुरितेन न राज्ये संस्थितोपि खलु पाप-निमित्ते | 

संगर्माजत - शुनिप्रकृतित्वात्मझपत्सरसि पक-लबेन ॥ २४-१३ ॥ 


जिस प्रकार कमल सरोवर में निर्मल रहा आता है, वह कीचड़ 
के लेश से भी लिप्त नहीं होता है; इसो प्रकार वह राजा भी पाप संचय 
में निमित्त रूप राज्य मे रहते हुए भी विषयासक्ति रूप परिप्रद् रहित होता 
हुआ निर्मल परिणाम धारण करने से पाप से स्पशे नहीं किया गया था | 

हरिषेण महाराज की मनोवृत्ति बड़ी पवित्र तथा अलीकिक थी। 
उनके समान शासक अत्यन्त दुर्लभ है। 

शासतोषि चतुरंबुधिबेला-मेखलां वसुमती मतिरिध्य | 

चित्रमेतद नुवासर मासीह्निःस्प्देति विषयेडपे समसस्‍ते ॥ २५ ॥ 


चार दिशाओं के समुद्र का तट द्वी है करथनी जिसकी ऐसी 
पृथ्वी का शासन करते हुए भी इस राजा की बुद्धि प्रतिदिन विषयों की 
आकांक्षा से रहित थी, यह्‌ महान आश्चये की बात है । 


तारुण्य को प्राप्त कर भी हरिषेण मद्दाराजा का चित्त विकारभाव 
विमुक्त था। 


विश्नतापि नव यौबन-लक्ष्मों शांतता न खलु तेन निरासे । 
स॒ प्रशाम्यति न कि तब्णोपि श्रेयसे जगति यस्य हि बुद्धि: || २६ ॥ 


( ८० ) 


हरिषेण महदराज ने नव-यौवन लक्ष्मी को धारण करते हुए भी 
शांत भाव का परित्याग नहीं किया था। वास्तव में बात यह है कि 
जिसकी चुद्धि इस जगत में कल्याण के मार्ग में लगी है, बह तरुण होने 
पर क्या प्रशान्त नहीं रहता है? जहां सामान्य धन, संपत्ति पाकर 
सनुष्य उन्मत्त बन पुण्य के जनक धर्म को भूल जाता है, वहां हरिषेण 
नरेश का धर्म प्रेम आश्चये जनक था। असग कवि कहते हैं :-- 


स त्रिकालममिपूज्य जिनेन्द्र' गंध-माल्य-बलि धूप-बिताने । 
मक्ति-घुद्व-इदयेन वर्ददे तले हि. गहवास-रतानाम्‌ ॥ २६ ॥ 


वह राजा प्रभात, मध्याह तथा संध्या के समय गघ, पृष्पमाला, 
नेवदूय तथा धूप क॑ समूह द्वारा भक्ति से निर्मल अन्तःकरण पूर्बक जिनेन्द्र 
भगवान की पूजा तथा वंदना करता था | ग्रहस्थों के गृहवास का 
यही फल्न है। कुंद-कुंद स्वामी का रयणसार में निरुपित यह कथन 
महत्वपूर्ण है :- 


जिशपूजा मुणिदां करेह जो देइ-सत्तिर्वेश । 
सम्माइह्टी खाबयधम्मी खो होह मोदख-मग्ग-रञ्नो ॥ १३ |! 


जो जिनेन्द्र भगवान की पूजा करता है तथा श्रपनी शक्ति के 
अनुसार मुनि-दान भी करता है, बह सम्यक्त्वी है। बह आवक धर्म युक्त 
है, बह मोक्ष-सार्ग में श्रनुरक्त है | 


जिनन्द्र भगवान की पूजा करने बाला अनन्त आनन्द को शीघ्र 
प्राप्त करता है। भगवान की पूजा के रहस्य को न समझ कोई अ्रविवेकी 
उसे मोक्ष के लिए बाधक सोचते हैं। ऐसों के भ्रम को दूर करते हुए 
महर्षि कुन्द-कुन्द कहते हैं वह “पोक्ख-सगर्गरओ”-- मोक्ष मार्ग में 
अनुरक्त है। उसे सोक्षमार्ग से बिमुख मानना जिनेन्द्र भगवान की 
देशना के पूर्णतया प्रतिकूल है । ऐसी विपरीत घारणाएँ मिध्यात्वां- 
धकार वश सहज ही उद॒भूत हुआ करती हैं। भगवान फी पूजा के 
सम्धन्ध में कुन्द-कुन्द स्वासी के ये शब्द चिरस्मरणीय हैं :-- 


( छ१ ) 


पूयारशेण तिलोए, सुरपुओे हतेइ सुद्मणो । 
दाशफल्षेण तिलोए प्ारसुह भुृंजदे णियदं ॥ १४॥ 
शुद्ध मन से भगवान की पूजा के फल स्वरूप तीन लोक में सुर- 

पूज्य होता है। दान के फल से तीन लोक में निश्चय से श्रेष्ठ सुखों को 
ओगता है | हरिपेण राजाने बेभवपूर्ण ज़िनभवनों का भी निर्माण कराया 
था | इस संबंध में कवि लिखते हैं-- 

श्रावभी नभसि लग्नपताका चारुवर्णसुधया नु विलिता। 

तेन कारितजिनालयपंक्ति: पुण्यसंपदिव तस्य समूर्ति: || ३० ॥ 


उनके द्वारा बनवाए गए जिनमंदिर सुन्दर रंग तथा चूना के लेप 
से ऐसे लगते थे मानो उनकी पुण्य रूप संपत्ति ही मूर्तिमान दवोी। न 
मंदिरों में लगी हुई ध्वजा आकाश में बड़ी सुन्दर लगती थी | 
राज्य शासन करते हुए सहज ही शत्रुओं का समुदाय बाधक तत्व 
के रूप में सम्मुख उपस्थित होता है किंतु हरिपेण महाराज अद्भुत भात्मा 
थे, जिन्हें आगे सहावीर भगवान बनना है। इनकी कार्य प्रग्मात्वी 
ऐसी अपूर्व थी जो सब प्रिय थी । अतः शत्रु के भय का नितान्त अभाव 
हो गया था । 
सन्नियम्य धनमात्म-गुणो थे विंद्विषोषपि नयवित्सह मित्रेः । 
राज्य-मित्थमकरोचिरकालं सवंदा प्रशमभूषित-चेताः ॥ ३१ ॥ 
जिसने प्रशस भाव से अपने चित्त को सर्वदा अलंकृत किया 
है, ऐसे नीति वेत्ता हरिषेण महाराज ने अपने मित्रों के साथ शत्रुओं 
को भी अपने गुणों के समुदाय रूपी डोरी से हृढ़ रूप से नियन्त्रित 
करके बहुत समय पयेन्त उत्तम रीति से राज्य किया। 
उन्होंने बहुत समय पर्यन्त सानन्‍द शासन किया ! उनका चरित्र 
स्फठिक पाषाण के समान स्वच्छ था- “स्फटिकाश्सनिर्मलस्य” । 
एक समय सुप्रतिष्ठ नाम के मुनीन्‍्द्र प्रसदवन में पधारे। राजा 
उनके दर्शन हेतु वन में पहुँचे | मुनिराज का द्शन कर उनका अंतःकरण 
बहुत प्रभावित हुआ | 


( परे ) 


मुनिपति मवलोक्य सुप्रतिष्ठ प्रमदवने स्थित मन्यदा नरेन्द्र: | 
समजनि स तपोधन स्तपश्व प्रशमरति श्रिरकाल माचचार || ८२ ॥ 


एक ससय नरेन्द्र ने प्रसदवन में विराजमान सुप्रतिष्ठ नाम के 
महामुनि का दर्शन किया तथा उन्होंने मुनिदीक्षा ले तपोधन की पद्‌वी 
प्राप्त की। उन्होंने प्रशान्त वृत्ति को स्वीकार करके चिरकाल पर्थन्त 
तपश्चयां की । 

उनका सन विषयों से पूर्णतया विरक्त था। अन्तःकरण में भेद 
विज्ञान का प्रदीप प्रकाश प्रदान करता था, अतः कठोर से कठोर तप के 
द्वारा उनकी आत्मा खेद के स्थान में आनन्द को प्राप्त करती थी | इस 
तपोग्नि द्वारा वे आत्मा के विकारों को भस्म कर रहे थे | 

शीघ्र ही जीवन के अबसा[न की वेला समीप आ गई । झुत्यु के 
समय साधुगण अपनी आत्मनिधि की रक्षा करते हुए परलोक यात्रा 
के लिए तैयारी करने में संलग्न हो जाते हैं। इस स्थिति में हरिषेण 
यतीश्वर ने क्‍या किया, इस पर वर्धमान चरित्र में इस प्रकार प्रकाश 
डाला गया है !-- 

स जीवितांते विधिवद्विधिशः सहलेखनामेकधिया विधाय । 

अलंचकार ल्ितिमात्मकीत््या मूर्या महाशुक्रमपिप्रतीतः || ८१ ॥ 

आयु की परिसमाप्ति होने पर सल्लेखना की विधि के ज्ञाता 
हरिषेण मुनि ने एकचित्त होकर विधिपूवंक सल्लेखना की। उन्होंने 
अपने शरीर को त्याग कर महाशुक्र नाम दशमें स्थर्ग को अलैकृत 
किया तथा अपनी कीर्ति द्वारा इस प्रथ्वी को शोभायमान किया | 


प्रीतिकर 

हरिषेण महाराज ने घोर तपश्चयां की थी; इससे उनका दशम 
स्थर्ग में प्रीतिकर देव होकर अबर्णनीय इंद्रियजनित सुख की सामग्री 
प्राप्त करना पूर्णतया स्वाभाविक बात थी । 

मोक्ष का सुख दूसरे प्रकार का होता है। निर्वाण में कर्मजय 
जनित स्वाभाविक सुख पाया जाता है, उससे इस इंद्रियजन्य सुख की 
तुलना नहीं ह्वो सकती है। निर्वाण का सुख आत्मोत्य है। यह बाह्य 
पदार्थों पर आश्रित नहीं है । दोनों की जातियां जुदी हैं । 
त्लवाणेसार में लिख है :-- 

लोके चतुष्विह्ायेंपु सुल-शब्दः प्रयुज्यते । 

विषये वेदनामावे विपाके मोक्ष एवं च ॥ ४७॥ 

लोक में सुख शब्द का प्रयोग विषय, वेदना का अभाव, 
विपाक तथा निर्वाण इन चार अ्र्थों में किया जाता है । 

सुख वह्िः सुखो वायुविषयेष्विह कथ्यते। 

दुःखाभावे च पुरुष: सुखितोस्मीति भाषते ॥ ४८ ॥ 

विषयों में सुख का प्रयोग इस प्रकार होता है, अग्नि 
आनन्द॒दायी लगती है। प्रन सुखप्रद है। कोई दुशखी है, उसके अभाव 
में पुरुष कहता है, में सुखी हूँ। जैसे कोई व्यक्ति इंश-सशकादि 
के कारण ठीक नींद न सिलने से अपने को दुश्खी कहता था, किन्तु 
सच्छरदानी आदि के प्रयोग से वह वेदना दूर हो जाने से बह 
अपने को सुखी कद्दता है। यहाँ वेदना का अभाव होने से सुख शब्द 
का ब्यवह्यर किया जाता है | 

पुए्यकर्म-विपाकाच सुखमिष्टेन्द्रियार्थजम्‌ । 

कम्म-क्लेश-विमोहाव मोल्ते सुखमनुत्तमम्‌ ॥ ४६ ॥ 


( 5३ ) 


( एउ्टे ) 


पुण्य कर्म का जब उदय काल आता है, उस समय इंद्रियों 
तथा उनके विषयों से सुख मिलता है। कर्मजन्य क्लेश का क्षय दो 
जाने से मोद्र में अनुपस सुख प्राप्त होता है। 

ऐसी स्थिति में कर्मंद्य जन्य वेभाविक सुख की कम क्षय से 
अप स्‍्वाधीन अक्षय अव्यात्राघ सुख से तुलना नहीं हो सकती हैं | 
संसारी प्राणी निरन्तर इंद्रियों की आवश्यकदाओं की पूर्ति में दास 
महा, दासातुदास बना फिरता है। मलुध्य पर्याय में भी इंद्रिंय विजेता 
हैथा भनोवली मुनीश्वर की पदबी प्राप्र करने वालों के सिवाय शेष 
लीग कमक, कामिनी तथा करामनाओं के अधीन दिखाई पड़ते हैं। सुख 
के साधन धन आदि की उपलब्धि हेतु छोठे बड़े सभी संलग्न दिखाई 
पड़ते हैं। मनुष्यों को अपनी आवश्यकताओ की पूर्ति हेतु अबबा 
बढ़ी हुईं लालसा की पूर्ति के लिए क्या-क्या उपाय नहीं करने पढ़ते, 
क्या २ जाल सही रचने पड़ते ? अर्थादि के लाभ के लिए शअ्रत्यन्त 
निंदय कार्यों का करता हैं। रसे मनुष्य पर्याय के कष्ट-साष्य सुखों 
पर दृष्टि डाली जाय, तो उसकी भ्रपज्ञा देव पर्याय का सुख अतुलनीय 
कहा जायगा । धन वेसव प्राप्त करने वालों को उसका संरक्षण, संवधन 
आदि कार्य सुख की नीद भी नही लेने देदा। शारीरिक तथा कोटुम्बिक 
न्यथा एवं असंख्य प्रकार की आकुलताओं की ज्वाला भें उसका हृदय 
दग्ध होता हैं | 

ऐसी दशा देव पर्याय मे नहीं रहती । वहाँ अत्यन्त नीरोग 
शरीर श्राप्त द्वोता हैं। दल्प वृक्षी द्वारा स्व प्रकार की सामग्री स्वयं 
इफ्लब्ध होती है, अतः रोटी आदि के प्रश्न वहाँ नही रहते। पांचों 
ईंड्ियों को सुखप्रद एसी सामग्री मिलती है, ज्रसकी सनुष्य कल्पना 
भी नहीं कर सकता है। वरागचरित्र भे आचार्य जगप्िंइनंदी ने 
लिखा है :-- 

सुरेन्द्रलोकस्य विभूतिमता को ना वरेद्र्ष-सहस्ततोडपि || २५--६ ॥ 


सुरेन्द्रलोक की विभूति का वर्णन कौन सनुु में 
व: नुष्य सहस्र॒व्ष में भी कर 
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अपनी ह्वीन परिस्थिति के अलुसार मनुष्य पर्याय के तुन्च 
सुखों के पीछे जो ग्रहस्थ देवदशन को समय नहीं दे सकते, कोई 
मीं सत्कोर्य करने के योग्य समय नहीं प्राप्त कर पाते, वे हृतभाग्य 
जब बैंठंकर गोंष्टी मे धर्मरूपी वृक्ष के देव पर्याय में उपलम्धमान 
फलों की धुराई करते हुए उन्‍हें अति तुच्छ कहते हैं, तब प्रतीत होता है कि 
वे उस भीलनी का अजुकरण करते हैं, जो गजमुक्ता को फेकती हुई 
अपनी गुंजा की साला को अपने काले कण्ठ का आभूषण बनाती 
हुईं फूली नहीं समाती | “जैसा बोबे; तेसा लुने” यह नियम विश्व 
बिदित है, तब जो व्यक्ति पवित्रता तथा सदाचरण द्वारा आगामी 
जीवन के लिए पवित्र बीजों को बोता है, वह बुरी फसल क्‍यों प्राप्त 
करेगा ? अच्छे बीज से उत्पन्न फल्लों फो बुरा बताना न्याय संगत 
बात नहीं है । 

विपय लोलुपी मानव को धर्मोन्मुख बनाने के लिए आचाये 
स्वर्ग के सुखों का वर्णन करते हैं। धर्म का रस आने पर अनेक 
मसहाभाग इंद्रिय जनित सुखों के स्थान में अठीन्द्रिय आनन्द के 
रसिक बनकर श्रेष्ठ पुरुषा्े द्वारा निर्वाण के शाश्वतिक सुख के 
स्वामी हो जाते हैं। अन्य लोग भी धर्म में संलग्न होकर कुगति के 
के दुःखों से बचते हैं । 

पुण्य जीवन रूपी बीज बोने काले सुरेन्द्र पद्नी रूपी पयोग 
में छुमधुर सुखप्रद फल को प्राप्त करते हें, तकशील मनुष्य सोच 
सकता है कि वन्दनीय तथां आदश जीवन व्यतीत करने बाला जीव 
क्यों निकृष्ट फलों को पाएगा ? देव कोन बनते हैं, इस विषय में 
बरांग चरित्र में लिखा है :--- 

दयापरा ये गुरुदेवभक्ताः सत्यक्नताः स्तेयनिन्वसशीलाः । 

स्वदारतुट्टाः परदारभीताः संतोषरक्तास्त्रिदिवं प्रयान्ति || २६-६ ॥ 


जो मनुष्य दयाशील होते हें तथा छो देव और गुरु की मक्ति 
करते हैं, सत्यत्रती होते दें, चोरी से बिमुख होते हैं, स्थस्त्री सन्दोड़ी 


( पर६ ) 


होते हैं, परस्त्रियों से बिमुख हैं तथा सत्तोष भाव धारण करते हैँ, 
वे स्वर्ग जाते हैं। 
धर्म का फल सांसारिक सुख भी द्वोता है, यह जो नहीं मानते 
हैं, उन्हें भागस के प्रकाश में अपने विचारों की शुद्धि करना चाहिए । 
महापुराण में ध्मे के विषय में ये महत्वपूर्ण पद्य पाए जाते हैं-- 
धर्म: प्रषाति दुःखेम्यो धमः शम तनोत्ययम्‌ | 
धर्मो नें/श्रेयसं सोख्यं दत्त क्महयोद्धमम्‌ | १०७ | 
यह धर्म दुःखों से रक्षा करता है, सुख को बृद्धिंगत करता है 
तथा यही धर्म कर्मों के जय स उत्पन्न मो्ष के सुख को देता है ! 
धर्मादेव सुरेन्द्रबम्‌ नरेन्द्रव॒म्‌ गशणेन्द्रता । 
धर्मात्तीथकरलवंच परमानंतगेव च ॥ १०१--१० ॥ 
इस जिलेन्द्र सर्वज्ञ प्रतिपादित धर्म के द्वारा सुरेन्द्र, नरेन्द्र अर्थात्‌ 
चक्रवर्तों, गणघर की पदयवी प्राप्त द्ोती है।इस धर्म के द्वारा तीथैकर 
का पद तथा सर्वोत्कृष्ट सुख मिलता है । 
पुरुषाथे सिद्धयुपाय में अ्रमृतच्र स्वासी ने एक सुन्दर प्रश्न की 
च्चो कर उसका सम्यक प्रकार समाधान किया है। प्रश्न यह है कि 
मुनीशरों ने सर्वप्रकार के परिप्रह का त्याग किया और सांसारिक प्रप॑च 
से अपने को दूर रखा, वे स्वर्ग के सुख तथा भोगों की स्वप्न में भी 
इच्छा नहीं करते, तब फिर स्वर्ण का सुख उनका क्‍यों पीछा करता है! 
उन्हें न देवायु चाहिए, न देवेद्र की पदवी वे तो इन व्याधियों से 
विमुक्त हो अव्याबाध अतीन्‍्द्रिय सुख चाहते हैं । 
आये के शब्द इस प्रकर हैं; -. 
नतु कपमेव॑ सिद्धयतु देवायुः प्रभिसत्मकृतिबन्ध: | 
“करजन-सुप्रसिद्धो रकत्रयधारिणां मुनिवराणाम्‌ ॥ २१६ |पु सि. 
रत्षत्रय को धारण करने वाले मुनीदधों के देवायु आदि पुरय- 


प्रकृतियों का बंध सम्पूर्ण जगत में सुप्रसिद्ध है। यह बात किस 
प्रकार सज्जत है ! इसका सभाधान इस प्रकार है। 
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रकत्रयमिह हेतुनिवाशस्येव भवति नान्यस्य । 
श्राखवति यत्त्‌, पुण्यं शुभोपयोगोड्यमपराधः ॥ २२० ॥ 


धास्तव में सम्यगद्शन, सम्यग्ज्ञान ओर सम्यक्‌ चरित्र रूप 
रक्नत्रय निर्वाण का द्वी कारण है, अन्य का नहीं। मुनियों के जो 
पुण्यकर्म का आखव होता है, वह शुभोपयोग का श्रपराघ है। 


इस बिषय का सूक्ष्मता से विश्लेषण करने पर यह बात बिद्त 
होगी, कि जीव के परिणामों में जितना प्रशस्त रागभाष है, उतना 
पुण्य प्रकृतियों का आख्रव होता हैं। जितने अंश में बीतरागता है, 
उतने ऋशों में कर्मों का संबर दवोते हुए पूर्ववद्ध कर्मों की निर्जरा 
होती है। ऐसा यदि न माना जाबे तो इस वस्तुस्थिति का सम्यक्‌ 
समाधान नहीं हो पाएगा, कि मुनीन्धों के प्रमत्तादि गुण स्थानों में 
विशुद्धता के कारण शुभ प्रकृतियों में क्‍यों तीत्र अनुभागबंध होता है 
तथा कर्मों की निजरा भी द्ोती है । वास्तव में मुनीश्वरों के 
अप्रमत्त अवस्था में मिथ्यात्व, अविरति तथा प्रमाद के द्वारा बंध का 
अभाव है, किन्तु संज्वलन कपाय तथा योगों के द्वारा द्वोनेबाला कर्मों 
का बंध केसे रुक सकता है ? जब बंध के कारण मौजुद हैं, तब काये की 
उत्पत्ति केसे रुक सकती है ! 


इस विचारधारा के मध्य मे हम सुरराज के पूर्वकालीन हरिषेण 
महामुनि के जीवन पर जब दृष्टिपात करते हैं, तो यह पता चलता है कि 
उन्होंने घोर तपश्चर्या द्वारा जो विपुल पुण्यराशि एकत्रित की थी, उसका 
फलानुभवन करने के लिए हरिपेण मुनि के शरीर में विद्यमान चेतन्य- 
मूर्ति, ज्ञानद्शन-स्वभाव बाली आत्मा ने महाशुक्र स्वर्ग की ओर 
प्रयाण किया । 


जिस भ्रकार पाप प्रवृत्तियों द्वारा संचित किए गए कर्मों का फल 
पश्ठु पर्याय तथा नरक में भोगे बिना छुटकारा नहीं मिलता, उसी प्रकार 
पाप कर्मों से विपरीत स्वभाव वाले पुण्यकर्म का जब प्रबल उदय आता है 
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तब जीव को इच्छा न करते हुए भी आनन्दभ्द जिपुल सामभी 
अनायास मिलती है । 
बंग चरित्र में लिखा है कि -- 

अजुस्वमावा रति-रागहीनासते स्वगलोक॑ मुनयो व्रजन्ति ॥ ३३--६ ॥| 


सरल स्वभाव वाले तथा विषय-सुख के श्रनुराग रहित मुविजन 
स्वर्गलोक को प्राप्त करते हैं। वहां बे--तपः फर्ल तेउनुभवन्ति हृष्टा+-? 
वे हर्षित होकर तप के फल का अनुभव करते हैं । 
तपस्या की अद्भुत सामथ्ये हे। पाप प्रवृत्तियों पर नियंत्रण 
लगाकर शान्तभाव धारण करने बाला सिश्यादृष्टि जीव भी देव प्योय 
को प्राप्त करता है। गोम्मटसार कमंकाण्ड मे लिखा है :-- 
पगुवद - महतव्वदेहि य बालतवा - कामरणिज्जराए, | 
देवाउग णिबंधइ सम्माइडी ये जो जीवों ॥ ८०७ ॥ 
जो जीव सम्यगर॒ष्टि है, वह केचल सम्यकत्व के द्वारा देखायु को 
ब्ांघता है। जिन्होंने अरुत्रत अथवा महाप्रत स्त्रीकार किए हैं, बे थी 
देवायु का बध करते हैं। जो मिथ्यादष्ट जीव है, वह उपचार रूप 
अराक्रत तथा महात्रत, बालतप तथा अकास निजरा द्वारा देवायु का 
बध करता है ।' 
सम्यक्त्वी जीव इंद्र, सामानिक आदि उच्च पदवी धारक देव 
ड्लेता है | मिश्यात्वी एसा देव नही होता है । 
हरिषेण मुनीश्वर ने समाधि सरण करके सहाशुकर स्थर्ग में कष्म 
लिया था, क्योंकि उन्होंने मरण समय जधन्य शुक्ललेश्या सहिद झथ्त्ा 
शत्क४्ट पद्नलेश्या सहित भाव घारण किए थे। अकलंकस्थासी मे 
राजबातिंक में लिखा हैं “जधन्य कलएेश्यांशक-परिणमात्‌ झुक 


(१) थः सम्यर्दप्टिजोबः स केवल सम्यक्त्ेंन साज्षादगु-त्रते महाजरलेर्वा 
वेबायुवध्नाति | यो मिश्याइष्टिजीच: से उपचाराणुत्नत - महत्रतेबालतपत्ना 
परकामनिजरया च देवायु्ध्शानि || संस्कृत टीका पृष्ठ ६८३ गो० कर्मकांड 
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महाशुक-शतार-सहलारानयांति | उत्कृष्ट-पद्मलेश्यांशक परिणामात्‌ 
सहलारमुपगच्छ॑ति” ( पु० १७१ ) देव पर्याय घारण करने के उपरान्त 
महाशुक्र स्वर्ग में कौनसी अतरंग लेश्या होती है! इस बिषय में 
राजवार्तिक में कहा है, कि शुक्र महाशुक्र, शतार तथा सहसार स्वर्ग 
में पह्न तथा शुक्ल लेश्या पाई जाती हैं । 


“शुक्र-महाशुक्रशतार-सहलारेषु पद्म-शुक्ललेश्याः” ( १७२ ) 

इनके विमान का रंग पीला तथा शुक्क इन दो वर्ण युक्त कट्दा है। 
“शुक्र-महाशुक्र - शतार - सहम्नार-आनत-प्राशतारण च्युतेषु 
द्विवर्णानि विमानानि हारिद्र-शुक्लवर्णानि? (त रा ॥ १६८) 


दिव्य जीवन की कलक--ह रिघण मुनीश्वर अब पुण्यमूर्ति प्रीतिकर 
देव हो गए हैं | उनके आंतरिक जीवन को कौन जान सकता है ! सर्वक्ञ 
जिनेन्द्र की बाणी के द्वारा ही उनकी अनेर महत्वपूर्ण बातों का 
परिचय सिलत् सकता है | तिलोयप खत्ति में लिखा है-- 


जायते सुस्लोए, उववादपुरे महारिहे सबणे। 
जादा य मुहुत्त णं छुप्पजत्तीशो पावंति ॥ ५६७-८ ।! 


ये देव सुरलोक में उपपादपुर के भीतर महार्ध-बहुमूल्य शय्या 
( उपपाद शब्या ) पर उत्पन्न होते हैं ओर उत्पन्न होने के पश्चात एक 
मुहूर्त में ही छह पर्याप्तियों को प्राप्त कर लेते हैं | 


मानव शरीर जहां मल, मूत्र, हड़ी, खुन आदि अत्यन्त बीभत्स 
सामथत्री का भण्डार है, वहां प्रीतिकर देष की देइ-स्थिति अत्यन्त 
भिन्नथी। 


तिलोबफ्ण्णत्ति से निम्नांकित वृत्तान्त ज्ञात होता है ः- दिवों 
के शरीर में न नख, केश और रोम होते हैं, न चमढ़ा और मांस होते 
है, न रुधिर और चर्बी होती हैं, न हड्यां होती हैं, न सल और मूत्र 
झेते हैं भर न नसें ही द्वोती दें ।” 


( ६० ) 


“संचित कर्म के प्रभाव से अतिशयित वैक्रियिक रूप दिव्य बंध 
होने के कारण देवों के शरीर में वर्ण, रख, गंध, और स्पश बाघा 
रूप नहीं होते !” 

“देव-बिसान में उत्पन्न होने पर पूर्व में अनुद्धाटित-बिना 
खोले-कपाट युगल खुलते हैं। और फिर उसी समय आनन्द भेरी 
दी ध्वनि पैलती है । “पसरदि आशंदभेरिरव” 

“प्ेरी के शब्द को सुनकर अनुराग युक्त हृदयवाले परिवार के 


देव और देवियाँ जय जय, ननन्‍्द इस प्रकार के विविध शब्दों के साथ 
आते हैं ।” 


“देव और देवियों के समूह को देखकर उस देव को कौतुक 
होता है। उस समय किसी को विभंग ज्ञान और क्रिसी को अवधिज्ञान 
उत्पन्न होता है।” 

“अपने पुण्य के फल से यह देबलोक प्राप्त हुआ है, इस प्रकार 
जानकर कोई मिभ्यादृष्टि देव विशुद्ध सम्यक्त्व को ग्रहण करते हैं ।” 

प्रीतिंकर देव पहले से ही प्रगाह सम्यक्त्व युक्त थे। इसके 
पश्चात्‌ देव लोक मे इस प्रकार की क्रिया की जाती हैं :- 

“ट्रह में स्नान करके दिव्य अभिषेक मण्डप में श्रविष्ट हो 
सिंहासन पर आरुद़ हुए इस देव का अन्य देवगण अभिषेक करते हैं ।” 

“भूषण शाला में प्ररशकर और दिव्य उत्तम रत्न भूषणों को 
लेकर उत्कृष्ट हर्ष से परिपूर्ण ह। वेषभूषा करते हैं ।” ( ५७८ गाथा ) 

इसके पश्चात्‌ अभिषेक और दिव्य पूजा के योग्य सामप्ी 
को लेकर बह्द देव परिवार से संयुक्त हो जिनेन्द्र भवन में जाता है। 

“देवियों से सहित व देव उत्तम मंगल-बादित्रों के शब्द से 
मुखरित जिनेन्द्रपुर को देखकर नम्र हो प्रदक्तिणा करते हैं” ( ५८१ ) 


“पुनः वे देव तीन छत्र, सिंहासन, भामंडल और चामरादि 
से सुन्दर जिन भ्रतिमाओं के आगे जय जय शब्द को करते हैं? ( ५८९) 


(#&६१ ) 


“उक्त देव भक्तियुक्त मन से सहित होकर सेकड़ों स्तुतिओं के 
द्वारा झिनेन्द्र प्रतिमओं की स्तुति करके पश्चात्‌ उनका अभिषेक करते 
हैं” (५८१ ) 

“रक्त देव क्ञीर समुद्र के जल से पूर्ण एक हजार आठ सुबण 
कलशों के द्वारा महाविभूति के साथ जिनाभिषेक करते हैं!” 

खीरद्वि-सलिल-परिद-कंचरण्‌-कलसेहिं श्रड-सहस्सेहिं । 
देवा जिशामिसेयं महाविभूदीए.. कुब्बंति ॥ श्८ू४-८ ॥ 

“इस प्रकार पूजा करके अपने प्रासादों में जाकर वे देवेन्द्र 
सिंहासन पर आरुढ़ होकर देथों द्वारा सेवित किए जाते हैं? ( ४६० ) 

इसके पश्चात्‌ वे दिव्य लोक में प्राप्त पंचेन्द्रियों को प्रिय विविध 
प्रकार के भोगों का रसा-स्वादन करते हे | 

सामान्य मनुष्य के मन में यह प्रश्न उत्पन्न होता है कि उन 
देवों के खान-पान की क्या व्यवस्था रहती है इस सम्बन्ध में आचाये 
यतिषृषभ कहते हैं:-- 

उवहि-जबमाण जीवी वरिस-सहस्सेश दिव्व श्रमयमय॑ । 

भुंजदि मणसाहारं॑ णिरुवमयं तुद्ठि - पुद्धिकरं ॥ ५५१-८॥ 

एक सागरोपस काल तक जीवित रहनेवाला देव एक हजार वर्ष 
में दिव्य, अम्ृतमय, अनुपस, तुष्टि ओर पुष्टि कारक मानसिक आहार 
करता है । 


प्रीतिकर देव का वेक्रियिक शरीर चार अरत्नि प्रमाण उन्नत था । 
महाशुक्र स्वर्ग में सम्यक्त्वी देवों के सिबाय यृहीत समिथ्यात्वी जीव भी 
उत्पन्न होते हैं। “आजीवकानां आ सहसख्रारात” (त. रा. ४. १६६)-- 
आजीवक संप्रदाय के साधु सहस्नार स्वर्ग प्ेन्त जाते हैं अतः उत्तकी 
दशमें स्वर्ग में उत्पत्ति स्वयंसिद्ध है। सम्यक्त्वी प्रीतिकर देव की आत्म 
निर्मलता विलक्षण थी। उसका हृदय सच्चे बेराग्य रस से परिपूर्ण हो 
चुका था | तत्वज्ञानी होने के कारण वह देव अनासक्ति पूर्वक 
द्व्यजीबन को व्यतीत कर रहा था। 


( ६२ ) 


मनुष्य लोक में थोड़े स धन, बेमव, प्रभुता आदि को देखकर 
लोग उस व्यक्ति को धन्य कहते हुए मह।भाग्यशाली मानते हैं, तब 
उच्च प्रकार के दिव्य सुखों को विशुद्ध तपर्चर्या द्वारा प्राप्त करने वाले 
उससम्यम्धष्टि देव को कोन न महान भाग्य शाली मानेगा ९ 

तिलोयपण्णत्ति भें लिखा है कि निर्मल रत्लत्रय से भूफित 
आत्साए' बिचित्र पुण्य के बिय्ागबश अपूर्व दिव्य सुखयों को भोगती हैं । 
ग्रंथकार के शब्दों का भाव इस प्रकार हैः - 

“जो अतिशय उज्ज्वल एवं संसार को नष्ट करने बाली 
सम्य' रमन की शुद्धि तथा अनन्त दुःखाँ को दरने वाल्न सम्यगज्ञान का 
निरन्तर आचरण करने दे ओर जो व शप्ट शील सहित होकर सम्यक्‌- 
चारिय का निर्वाह करते हैं, थे विचित्र पुएय से उत्पन्न हुए स्वर्ग में 
सौख्य/म्ृत को भागने हैं।” ( ०२-८०, भाग २) 

शान्त तथा पत्र मनोवृत्ति बाला व्यक्ति सानव हो, देव हो, 
पशु हो, अथवा नारकी हा, वह आन्तग्कि आनन्द का अनुभव करता ही 
हू | महाुक्र बिसानवासी देव के पद्म तथा शुक्ल ये शुभ लेश्या कही गई 
हैं । गाम्मटसार जीवकास्ड में उनका स्वरुप इस प्रकार बताया 
गया है । 

चार्ग। भह्दो चौके उज्जवकम्मो ये खमदि बहुगपि । 

साहुगुरुप तगरदी लक्बणमय तु पम्मस्स || ५१६ ॥ 

पद्म लश्या वाले के लक्षण इस प्रकार हैं | बह त्याग भाव 
युक्त, भद्र परिणामी, चाखा-सन्चा, उज्ज्यल कर्म करने वाला, अधिक 
त्षमाशील, साधु तथा गुरु की पूजा मे अनुरक्त रहता है | 
शुक्ल लश्या वाले का स्वरूप इस प्रकर है :-- 

पय कुणइ पकलवाय ण॒वि ये शिदाण समो य सब्वेसि | 

ख॒त्थिय रायदासा शह्रविय मुक्क्‍लेस्सत्स ।| ५१७ || 

रूप निदान नहीं करता है, सब 


( ६३ ) 


जीवों पर साभ्य दृष्टि रखता है, किसी से प्रेम तथा किसी से देव 
यहीं करता है। इस प्रकार की पधित्र मनोवृत्ति सहाशुक्र स्वर्ग के 
देवों की कही गई है| उनका शरीर का वर्ण भी पद्म सदश अभवदा 
धवल कहा गया है। जीवकांड गोम्मट्सार में लिखा है “शिरया 
किण्हा कप्पा भावाणु-गया”--( ४६६ ) नारकी जीव काले रंग के ह्टी 
होते दें, किन्तु कल्पबासो देवों को द्रज्य लेश्या भाव लेश्या के अनुसार 
ह्वोती है । 

विचारशील ग्रहस्थ साच सकता है, कि जिस सदाचार के 
द्वारा सब प्रकार के सुख प्राप्त होने के साथ उपरोक्त उच्च सनोगृत्ति 
हो, उसे किस भ्रकार तुच्छ तथा द्वेय कद्दा जायगा ? धर्म की देशना 
पात्र तथा अपात्र के विवेक पूवक द्वोती दे। आचाये संघस्थ मुनियों को 
मोक्ष प्राप्ति के लिए पुण्य-पाप विमुक्त बनने का उपदेश देते हैं तथा 
बसी स्वयं भावना करते हैं। उनकी दृष्टि में पाप त्याज्य है, पुण्य भी 
त्याज्य है । 


ग्रहस्थ परिष्रह का दास है। अब्नती गृहस्थ की आत्मा कितनी 
परिप्रहादि के पंक में निमम्र हैं, यह ईमानदारी से अपनी आत्मा 
को भीतर से टटोलने का यदि प्रयज्ञ करे, तो वह अचुभव करेगा कि 
उसके हृदय पर पुदूगल का भार कितता लड़ा है? ऐसे ग्रहस्थ के 
लिए सदूभुर कहते है “वापं परिहर?--पाप का परित्याग करो, 
'पुर्थ कुरुष्व' - पुण्य करो । 


प्रीतिकर देव के जीवन में पुण्य का वेभव दिखाई पड़ता था| 
वह सुखों को भोगते हुए भी सम्यस्ज्ञान के प्रकाश में सोक्ष को 
प्राप्ति के लिए यथाशक्ति प्रयत्नशील रहता था। भगवान के समवशरण 
में जाऋर उनको दिव्यवाणी द्वारा अदूभुत शान्ति लाभ करता था 
तथा अपनी आत्मा को भगवान के कथनानुसार घिचारते हुए 
विकार भावों से दूर रखने का प्रयत्न करता था। चह ऋफला उपयोग 
निर्मल बनाते हुए अपना समय व्यतीत करता था। घुस का लम्बा 


(६ ह्छ 3 


काल सहज ही बीत जाता है और दुःख की एक घटिका भी कष्ट 
से बीतती है। इस सूक्ति के अनुसार भीतिंकर देव की झायु के 
सोलह सागर समाप्त होने को हैं । 

बाह्य जिन्हों से प्रीतिकर को यद्द निश्चय हो गया, कि अब 
उसके स्वर्ग परित्याग का समय आ रहा है। मिथ्यादृष्टि देव मृत्यु के 
समीप आने पर स्वर्ग के देव होते हुए भी नारकी सदृश सनोज्यथा 
को झाम॑त्रण देते हैं। जिस जीव का अन्तःकरण तत्वज्ञान के दीपक 
से प्रकाशित नहीं है, उस हेंदय में अज्ञान मुलक दुर्विधार घुसकर 
इसे दुःख की मृति बनाते हैं | आचाये कहते हैं :-- 

आ्राजन्मनो यदेतेन निर्विष्टं सुखमामरम | 

तस्तदा पिण्डितं सर्व टुःखभूयमिवागमत्‌ || ७-६ ॥ पे महापुराण ॥ 

उस समय ऐसा प्रतीत होता है कि इस जीव ने देव पर्याय 
प्राप्त कर जो दिव्य आनन्द का उपभोग किया था, वह सब पिण्ड 
रूप धारण कर दुःख स्वरूप बनकर आ गया हो । 

प्रीतिंकर देव तत्वज्ञ था। मृत्यु को समीप आया जानकर 
प्रीतिंकर के चित्त में झृत्यु के प्रति प्रीति उत्पन्न हुई, क्‍योंकि बह 
सदा समाहिसरणं'--समाधिसरण की भावना करता हुआ सोचता 
था, कि बह दिन धन्य होगा, जब इस सुर-पर्याय रूपी पिंजरे से 
निकलकर में मनुष्य शरीर को श्राप्त करूँगा तथा वहाँ संयम को 
अंगीकार करके कस शत्रु के क्षय देतु उद्योग में संत्ग्न हो जाऊँगा। 
विवेकशीक्ष देवताओं के सन मे यह विचार उत्पन्न हुआ करता है :-- 
कदा नु खलु साजुष्य प्राध्श्यासि स्थितिसंक्षये ॥2५, पर्व ११४॥ पद्मपुराण 


अपनी देबायु के क्षीण टोने पर मैं कब मनुष्य पर्याय 
को धारण करूंगा ! 

वह यह भी चिन्तवन करता है :-- 

विषयारिं परित्यज्य स्थापयित्वा वशे मनः | 

नीला कर्म प्रयात्यामि तपसा गरतिमाईंतीम्‌ ॥ ४६, पर्व ११४ ॥| 


( ६४ ) 


कब में मनुष्य होकर विषयरूपी शत्रुओं का परित्याग 
करके सन को अपने वश में करूँगा तथा कर्मों को तप के द्वारा 
क्षय करके अ्हन्त भगवान की गति को प्राप्त फरूगा 

प्रीतिंकर सामान्य देव नहीं है। प्रीतिंकर देवाधिदेष महावीर 
तीर्थंकर होने वाला है, अतः प्रीतिकर की सब प्रवृत्तियाँ सन्‍्मार्ग की 
ओर उन्मुख थीं | 

मृत्यु का समय बिल्कुल निकट आ गया। प्रीतिंकर सावधानी 
के साथ आत्मध्यान में लीन हैं । 

अब प्रीतिकर के जीव ने सद्दाशुक्र स्वर्ग के प्रीतिधधन बिसान 
का परित्याग कर दिया। जहाँ सोलह सागर पर्यन्त उस जीव ने 
निवास किया था, वहाँ आयु क्षय होने पर क्षण भर भी अधिक रहने 
को स्थान न था। वस्तु का स्वरूप ही ऐसा है; किन्तु मोह के कारण 
यह जीव असली मार्ग को भूल जाता है । 


-+-+ ०0---०५००- 


प्रियमित्र चक्रवर्ती 


दयासय धर्म का शरण ग्रहण करने वाला प्राणी सर्वदा खुस्ती 
रहता हुआ उन्नति के शिखर पर चढ़ता जाता हैं। प्रीतिकर देव ने 
स्वर्ग में अवर्णनीय आननन्‍्द्‌ का अनुभव किया था। अब संचित पुख्य 
तथा जिनेन्द्र भक्ति के प्रभाव से बह जीव मानव लोक में अवतरित 
हुआ है| वह चक्रवर्ती के पद की प्रतिष्ठा प्राप्त करेगा | 
व्धमान चरित्र में लिखा है, कि पूर्व विदेह में कच्छ नामका 
अत्यन्त समुन्नत देश है | वह अत्यन्त रमणीय भी है| 
“तय भूरि शोमां पश्यंतः ब्णममराश्र विस्मयते? ( २- सर्ग १४ ) 
जिसके महान सौन्दर्य का दर्शन कर क्षणभर देवगण भी 
विस्सय में डूब जाते हैं। वहाँ क्षेमशुति नाम का नगर है, जो 
“पतिलकनिभ वस॒धराया/” इस प्रथ्वी के तिलक सरश था। + वहाँ के 
शासक थे महाराजा धनंजय | उनकी महारानी प्रभावती थी। यह 
राजदंपति सम्पूर्ण गुणों तथा नाना कल्ााओं का केन्द्र था। कवि कहता है-- 
सत्स्पप्त निंगदित-चकवर्तिलक्ष्मीः प्राग्देवः सुरनिलयात्ततोब्वतीय | 
पुत्रो5भूद्धुवि स तबोपशी महीयो मूल वा प्रिय-पद-पूर्वमित्रनाम |६-१७ सर्ग ॥ 
शुभ स्वप्नों के द्वारा चक्रवर्ती की लक्ष्मी की जिसने सूचना 
दी है. ऐसा प्रीतिंकर देव स्वर्गलोक से अबतरित होकर उन दोनों के 
मूर्तिसान महान यश के समान प्रियमित्र नामका पुत्र हुआ 
उस पुण्यात्मा ने सहज ही अनेक प्रकार की विद्याओं में निपुणता 


प्राप्त की । श्रेष्ठ संस्कार तथा पूर्वारजित पुण्योदय से वह राजपुत्र अनेक 
गुर्णों का भग्डार था । 








+ उत्तरपुराण में प्रियमित्र के पिता का नाम सुमित्र तथा माता का 


नाम महारानी सुत्रता थ्राया है। राजकुमार की जन्मभूमि पुडरोकिणी नगरी थो, 
जो पृष्कलावती देश में थी । 


( ६६ ) 


( ६७ ) 


सर्वेधाभजनि स भाजनं गुणानां रल्ाननामित्र जलधिः सुनिर्मेलानाम ! 
लावस्यं दधदपि भूरि तद्धि चित्र माधुय दिशि दिशि यत्ततान लोके ||८-१४ सगे 

जिस प्रकार समुद्र अत्यन्त निर्मह्न रत्नों का पात्र होता है, उसी 
प्रकार वह राजकुमार समस्त गुणों का भाजन था। यहद्द आश्वये की 
बात है कि समुद्र में खारा पानी रहने से सर्वत्र लवस्य-लबणता 
( खारापन ) का सद्भाव पाया जाता है, किन्तु इस राजकुमार में महान 
लाबण्य होते हुए सर्वत्र माधुय का प्रसार हुआ था, यह आश्चर्य है। 
समुद्र में लावण्य क्ञारता का द्योतक है, अतः समुद्र में माधुये- 
मधुरता का सद्भाव नहीं है | राजकुमार में लावण्य सौन्दये का 
सूचक है, अतः इस लावण्य का सौन्द्‌य से कोई भी विरोध नहीं है । 

एक समय की बात है, सहाराज घनंजय को क्षेमंकर जिनेन्द 
के दर्शन का महान सोभाग्य प्राप्त हुआ। तपोमूर्ति साधुराज से धर्म 
की देशना सुनकर धनंजय नरेश का सन विषयों से बिरक्त हुआ। 
वास्तव में इन दिगम्बर ऋषीश्वरों ने जीबों का सदा से मद्दान कल्याण 
किया है । बड़े २ भोगमूर्ति परिप्रह पिशाच द्वारा छले गए राजा महाराजा 
आदि उन मुनियों के अल्पकालीन सम्पर्क को पाकर आत्म कल्याण के लिए 
दिव्य प्रेरणा प्राप्त करते हैं किन्तु पापी प्राणी इन सत्पुरुषों का मूल्य नहीं 
सम+ पाता है । बह इनका शत्रु बन जाता है। 
कुन्द-कुन्द स्वामी ने लिखा है :-- 

चम्मद्वि-मंसलव-लुद्धों सुशहो गज्जए मुशिदिद्दा | 
जह पाविद्दो सो धम्मिद्डं दिद्ठा सगीयहा || १११ | रयणसार || 

जैसे कोई कुत्ता चर्म, हड्डी तश मांस के खण्ड की प्राप्ति की 
लालसा से मुनिराज को देखकर भोंकता है, ७सी प्रकार पापी पुरुष 
भी धर्मात्मा साधुओं को देखकर दुष्ट भाव धारण करते हैं। 

सज्जन मनुष्य तो साधुओं को भात्मा का वेश श्रनुभव करते हुए 
अपने सोहज्वर की ओषधि के लिए उनके पुण्य चरणों का शरण ग्रहण 
करते हैं। यहाँ क्षेमंकर मुनि महाराज के चरण सानिष्य में घनंजय नरेन्द्र 


(६ हैएप ) 


का देदय बदल गया । उन्होंने विवेक के प्रकाश में अपने श्रिय राज्य 
को आत्मा के लिए विपत्ति की वस्तु सममा। 
विन्यस्य श्रियमथ तत्र पुत्र-मुख्ये तन्मूले सपदि स दीक्षितो विरेजे | 
संसार-व्यसन-विरासिनी पमुमुक्तो: शोमाये भवति न कस्य वा तपस्या ॥ २॥ 
उन्होंने अपने ज्येष्ठ पुत्र प्रिथ्मित्र को राज्य लक्ष्मी का स्वासी 
बनाया तथा उन क्षेस्ंकर जिनेश्वर के समीप दीक्षा लेकर वे धनंजय मुनि 
शोभायमान हुए | संसार के दुःखों को दूर करने वाली यह मुनिदीक्षा 
किस मोक्षाभिलापी व्यक्ति के लिए शोभा का द्वेतु नहीं बनती ( 
पुरातन युग को यह विशेषता थी, कि वेभबशाली तथा समृद्ध पुरुष 
योग्य समय पर दिंगम्बर दीक्षा लेते थे, तथा उनकी सन्‍्तान भी विफार 
के केन्द्र याबन के समय में ही हृदय को निर्विकार बनाने वाले 
शत लती थी | 
अब राजउसार प्रियमित्र राजा हो गए | उन्होंने अपने 
चरित्र को उज्ज्बल बनाने के लिए यथायोग्य ब्रतों को भी धारण किया-- 
दृःप्रापां सकत-तपाधिराज-लक्ष्मी प्राप्यापि प्रमादमसी तथा न भेजे | 
विश्राग: सकलमणुब्रतं यथावत्सम्यक्त्व॑ सहज मथोज्ज्वन च राजा || १२ | 
सहाराज प्रियमित्र को कठिनता से प्राप्तियोग्य सकल नरेन्‍्द्र- 
मण्डल के शिरोसणिपने रूप राज्यलक्ष्मी को प्राप्त कर उतना आनन्द 
नहीं मिला, जितना उन मुनीश्वर के द्वारा प्रदत्त परिपूर्ण अणुप्न्तों तथा 
नेसगिक सम्यक्त्य की उज्ज्बलता को प्राप्त कर आनन्द हुआ था | 
मह्दाराज प्रियप्ित्र का व्यक्तित्त आकषेक तथा महान था। 
उनके चरित्र का सभी लोग आदर करते थे। उन्होंने अपने पराक्रम 
के सिवाय अपने उच्च ने तक जीवन के द्वारा जन-मानस पर अपना 
असिट प्रभाव डाला था। कब्र कहता है :-- 
तस्येयु; परमरयोपि सच्चरित्रे राकष्टाः स्वयमुपगम्य किंकरलम | 
शीनाशोरिव किरिणा सतां प्रुणौ्रां विश्वास विदधति कस्य वा न शुभ्रा: ॥ १४॥ 
उन नरेन्द्र के सच्चरित्र से आकर्षित होकर शत्रुगण भी स्वयं 
आकर किंकर बनते थे। जैसे चन्द्रमा की धवल किएणें सबको आनन्द 


( ६६ ) 


प्रश्न कर ती हैं, उसी प्रकार सत्पुरुषों के उज्ज्वल गुणबुन्द किनके अन्तः- 
करण में विश्वास उत्पन्न नहीं करते 


ऐसा प्रतीत द्वोता है कि प्रियमित्र इस नास में ही विशेष 
झाकषेण था, क्योंकि वे राजा सबके लिए प्रिय तथा सित्र सदश 
हितेषी थे । 


झानन्द के साथ जीवन के मधुर क्षय व्यतोत हो रहे थे। 
पुयय कई, सुधकर अपनी अमृत किरणों छारा सब प्रकार के सन्‍्ताप 
को दूर करता था । उस समय अद्भुत बाव हो गईं । एक व्यक्ति अपार 
हे में निमग्न हो राजा प्रियमित्र के समीप पहुँचकर बोला $-- 


शालाया-ममल-रुचां वरायुधानापुत्पन्न' विनतनरेन्द्रवक्र | चक्रम | 
दुःप्रेच्य दिमकर -कोटिबिब-कल्पं यक्ञाणामधिपगणोन रक्ष्यमाणं ॥ १६ ॥ 
समस्त राजाओं के समुदाय को विनत करने बाले है नरेन्द्र ! 
निर्मल दीप्रियुक्त श्रेष्ठ आयुधशाला-शखाख््र शाला में चक्ररत्न उत्पन्न 
हुआ है, जो कोटि सूयय-ब्िम्ब सहश होने से कठिनता से देखने में 
आता है तथा जो यद्ेन्द्रों के समुदाय द्वारा रक्षित है । 


इस चक्रर॒त्न की उत्पत्ति से यह स्पष्ट हो गया कि प्रियसित्र 
महाराज षट्खंडाधिपति चक्रवर्ती होंगे । इस चक्ररत्न के कारण ही 
चक्रवर्ती यह नाम प्राप्त हंता है। चक्रवर्तों के सात अचेतन और सात 
चेतन इप्त प्रकार चौदद रत्न कहे गये हैं | 'रत्न'! शब्द श्रेष्ठ का पर्योयवाची 
है । कहा भी है, 'जातौ जाती यदुत्कृष्टं तत्तत्रत्नसिद्दोच्यते--अपनी २ 
जाति में जो श्रेष्ठ बस्तु है, उसे उस जाति मे रत्न कहा जाता है । 

छत्र, असि, दण्ड, काकिणी, चितामणि, चर्म तथा चक्र ये 
सात अचेतन रत्न हैं तथा पबनंजय नामका अश्व, विजयगिरि नासका 
हाथी, भद्रमुख नामका गृहपत्ति, कामवृष्टि नामका स्थपति, अयोध्य 


सेनापति, सुभद्रा पटूरानी और बुद्धिसागर पुरोहित ये सात सथेतस 
रत्न हैं ( तिलोयपण्णत्ति भाग १, ए. ३२४, अध्याय ४ ) ' 


(्‌ १०० ) 


अश्य, हाथी तथा पहुरानी रूप रज्ञ विजयाधें पर्वत के यहां 
प्राप्त होते दैं झौर शोष चार सचेतन रत्न अपने अपने नगरों में ही 
उत्पन्न हाते हैं। 

चक्रवर्तियों पर चामरों को बत्तीस यक्ष ढुराया करते हैं | कलि, 
महाकाल, पाण्डु, मानव, शंख, पद्म, नैसर्प, पिगल तथा नाना रत्न ये 
थी निधियाँ श्रीपुर में उत्मन्न हुआ करती हैं। ये निधियाँ क्रम से 
ऋतु के योग्य द्रव्य, भाजन, धान्य, आयुध, बादित्र, वस्त्र, हम्ये, 
आ्राभरण और रज्न-समूहों को दिया करती हैं। चक्रवती का वेभव अपार 
होता है । 

तिलोयपर्णत्ति में लिखा है, कि चक्रवर्ती के यहाँ तीन करोड़ 
गाय, चोरासी लाख हाथी, चौरासी लाख रथ, अठारद करोड़ धोड़े तथा 
चौरासी करोड़ सैनिक होते हैं। “चक्र की उत्पति से अतिशय हर्ष 
को प्राप्त हुए वे चक्रवर्ती जिनेन्द्रों की पूजा करके पश्चात्‌ विजय के निमित्त 
पूरब दिशा में प्रयाण करते हैं? - 


चम्कुप्पत्ति - प.ह्ठा पूज कादूण जिंणवरिदाण | 
पच्छा विजब - पयाण ते पुव्यदिसाएं कुव्वति | ४-१३०४ ॥| 


घबला टीका में (भाग १) चक्रवर्तों के स्वरूप पर प्रकाश 
डालने बाली यह गाथा उद्धृत की गईं है :-- 

घटसएड-भरतनाथं द्वात्रिशद्रणिपति-सहलाणाम्‌ | 

दिव्य मनुष्य विदृरिह भोगागारं सुचक्रधरम॥ ४३ ॥ प्रृष्ट ध८ ॥ 


पट्खण्ड युक्त भरत क्षेत्र के स्वामी, बत्तीत हज़ार राजाओं से 
सेवित नव निधि आदि से प्राप्त महान भोगों के स्वामी तथा दिव्य 
मनुष्य रूप चक्र रत्न को धारण करने वाल चक्रवर्ती होते हैं । 


द्विविध सुख ः-धबलाटीका मे दो अ्रकार के सुख कहे हैं । 
अतीन्द्रिय सुख श्ररहन्त ओर सिद्धों के कहा है। उसे “नेश््रेयस! 
सुख कहते हैं । है 


( १०१ ) 
वतन नैःओेयस नाम सिद्धाना-महँतां चातीन्द्रिय-सुखम |? 


दूसरे सुख को अभ्युदय सुख कहा है, जो सातावेदनीय आदि 
प्रशस्द कर्म प्रकृतियों के तीज़ अनुमाग के उदय से उत्पन्न होता है। 
बह अभ्युदय सुख इन्द्र चक्रवर्ती आदि के पाया जाता है। कहा भी है; 
धतत्राभ्युदय-सुखं नाम सातादि-प्रशस्त - कर्म-तीआनुभागोद्य-जनितेन्द्र- 
प्रतीन्द्र-सामानिक - त्रायस्त्रिशदादिदेव - चक्रवर्ति - बलदेव-नारायखसाधघ 
संडलीक - संडलीक-महामंडलीक - राजाधिराज - महाराजाधिराज - 
परमे श्वरादि-दिव्य-सानुष्य-सुखम्‌ ? ५ घबलाटीका छू० १६, भाग १) | 
इस धर्म के द्वारा अभ्युदयसुख तथा निःश्रेयस सुख प्राप्त होते हैं । 
स्वामी समन्‍्तभद्र ने रत्करण्ड श्रावकाचार में लिखा है कि जिनेन्र की 
भक्ति के प्रसाद से चक्रवर्ती अभ्युदय को प्राप्त होता है :-- 


नवनिधि-सप्तदय-रत्नाधीशाः सर्वभूमि-पतयश्चक्रम्‌ | 
वर्तयितु प्रभव॑ति स्पट हृशः च्ञत-मौलि-शेखर-चरणा: ॥। र८ )। 


सम्य स्त्वी नवनिधि, चौदह रत्नों के स्वामी, समस्त भरतखर्ड 
के अधिपति, क्षत्रिय नरेशों के भस्तक पर स्थित मुक॒टों के द्वारा वंदनीय 
चरण युक्त तथा चक्र रज्ञ को श्रवर्तत करने में समर्थ होते हैं । 


इस चक्र रन के द्वारा चक्रवर्ती अपनी दिग्विजय में सफल 
होते हैं। चक्रवर्ती तोथंकर भगवान शान्तिनाथ के स्तबन में सम॑तभद्र- 
स्वासी ने चक्र के महत्व का उल्लेख किया है :-- 


चक्र ण॒ यः शत्रभयंकरेण जित्वा हृप.सर्वनरेद्रचक्रम | 
समाधि-चक्रेश पुनजियाय महोदयों दुजेय-मोहचक्रम्‌ || ७७ | 


वे शान्तिनाथ भगवान शब्ुओं के हृदय में भय उत्पन्न करने वाले 
चक्र के द्वारा संपूर्ण नरेन्द्र मण्डल को जीतकर चक्रवर्ती बने थे । 
उन्होंने मुनि पद्‌ धारण करके धर्मध्यान तथा शुक्ल ध्यान रूपी समाधि 
के चक्र द्वारा सहान उदय को प्राप्त करते हुए अजेय ऐसे मोहनीय कस 
के चक्र को जीता था। 


( १०२ ) 


इस प्रकार प्रियमित्र महाराज को पूकेक्त अपूर्व वैभव का लाभ 
हुआ तथा वे चक्रवर्ती बन गए। इसका कारण असग कवि इन शब्दों मे 
बताते हैँ-- 
प्राग्जन्म-प्रजनित-भूरि-पुय-शक्तिः । 
कि कासां न भवति संपदा सवित्री || २०-सर्ग १४ ॥ 
पूर्व जन्म में उत्पन्न की गई महान पुण्य की शक्ति कौन कौन 
संपत्ति को उत्पन्न नहीं करती है ! 
दुश्साध्यं न हि भुवि भूरि पुए्य-भाजाम्‌ ५ २३ ३ 


मद्दान पुण्य शाली व्यक्तियों को प्रथ्वी में कोई काये कष्ट साध्य 
नहीं द्ोता है । 

प्रियमित्र चत्रचर्तीं में य्ष लोकोत्तर बात थी, कि श्रहुंकार ने 
उनके हृदय पर अधिकार नहीं जसाया था :-- 

श्द्धत्यं नव-निधिभिः प्रदीयमानै नद्रव्यैरएरिमितेः स संप्रयदे । 

तोयौमेरिव जलधिनदोपनीने धोराणां नहि विभवों विकारहेतः || ३६ ॥ 


जिस प्रकार बड़ी बड़ी नदियों के द्वारा लाई गई जल राशि से 

समुद्र में विक्रति नहीं उत्पन्न द्वोती है, उसो प्रकार नव निधियों द्वारा 

प्रदत्त अपरिमित संपत्ति के द्वारा चक्रवर्ती अहंकार रूप बकार युक्त 
नहीं बने | धीर पुरुषों का प॑भव जिकार का देतु नहीं होता है । 

सर्वगुण संपन्न, विकार-विमु क तथा ब्रत-निय मादि समल॑ इत चक्रवर्ती 

का समय बढ़े सुख से व्यतीत हो रहा था, तथा उनके आधीन रहने 


बाली प्रज्ञा भी अपने की ऋताथे मानती थी। ईति, भीति आदि की 
स्वप्न में भी बाधा नहीं थी | 


एक दिल वे घर्मज्ञ चक्रवर्ती दृपंण में अपना मुख देखकर गंभीर 
विचारसागर में निमगन हो गए बात बहुत सासान्‍्य थी,किन्तु विचारक 
एवं विवेकी प्रियमित्र चक्रवर्तां के हृदय पर उसका अरूत असर पढ़ा | 


अपने सघ्तक के सुन्दर केशों के सध्य एक सफेद केश पर उनकी 
दृष्टि चली गई थी। 


४ (६०३ 0) 


ते हेह। मणितुकुर॑ विहाग्र सद्यो राजेन्द्रअरमिति चितयां बभूव | 
विश्वस्थादहमिय कीष्परः स्चेताः संसारे विध्रयविषेवेशीक्षतात्मा | ४१ ॥ 


अपने मधस्‍्तक के सफेद केश को दैखकर चक्रवर्ती ने सशिसय 
दर्पण को वहां ही छोड़ दिया और बहुत समय पयेन्‍्त इस प्रकार चिन्ता 
में निसगत हो गए । वे सोचने लगे, अरे ! इस जगत में मेरे सिवाय और 
कौन सह्ृदय सानव द्वोगा, जो इस संसार पर विश्वास करेगा 


चक्रवर्ती के ये विचार गंभीर श्नुभव से परिप्रु हैं :-- 


भोगायैं: सुर-ठप-खेचरोपनी तेः साम्राज्ये न खल़ु ममापि नातु रम्ये । 
संतृत्ति: प्रह़तनरेंषु कैब वार्ता हुःपूरो भवति तथापि लोभगर्ः || ४२ ॥ 


देव, राजा तथा विद्याधर्गों के द्वारा लाए गए भोग्य पदार्थों 
के द्वारा इस रमणीय साम्राज्य में मेरी कभों भी उृप्ति नहीं हुई, 
तत्र सामान्य मानव समाज की क्या कथ! ! वास्तव में बात यह है 


कि सर्व सामग्री प्राप्त होते हुए भो लोभ रूपी गइढ़े को पूरा भरना 
संभव नहीं है 


सारा संसर मेह के कारण अचा हो रह। है, इप कारण उसे 
सच्चा मारे नहीं सूकता है :- 


श्राृष्टो विषयसुलेबुधोपि नून्त॑ संसारान्न परिविभेति भूरिदुःखात्‌ । 
श्रात्मानं बत कुरते दुराशयात मोहांवो ननु सकलोपि जीवलोकः || ४२ ॥ 


विषय सुख्ों से खींचा गया बिद्वान्‌ मलुध्य भी दुम्खों से 
परिपूर्ण संसार से डरता नहीं है। खेद है कि बह झपने को दुष्ट विचारों 
द्वारा दुःखी बनाता है। वास्तविक बात यह है, कि सम्रस्त जगत के 
जीव मोह के कारण अन्धे द्वो गए हैं । 


प्रियमित्र चक्रवर्तों का विरक्त अन्त/करण उन सब्युरुषों को 
अपना साधुबाद अपिंत करवा है, जो भोगों की लालसा से विमुक्त 


हो गए हैं। 


( १०४ ) 


ते धनन्‍्या जगति विदां त एव मुख्याः पर्यातं सुकृतफलं च भूरि तेषाम्‌ | 

ये स्तृण-विषलतिका समूल-तूलं प्रोन्‍्मूल्य प्रतिदिशमुज्कता सुद्र ॥४४॥ 
इस जगत में वे व्यक्ति धन्य हैं, ज्ञानवानों में वे शिरोमणि हैं 

तथा उनके पुण्य का फल अत्यन्त विपुल है, जिन्होंने दृष्णारूपी 

विष की लता को जड़ मूलसे उखाड़ सभो दिशाओं में अत्यन्त 


दूर फेक दिया है। 

चक्रवर्ती के अन्तःकरण के ये विचार कितने सत्य हैं :--- 
नो भार्या न च तनयो न बंधुवर्ग:ः संत्रानुं व्यसन-म्रुखादलं॑ हि कंश्वित्‌ । 
तेप्वास्था शियिलयितुं तथापि ने च्छेत्‌ घिड मूढ़ा प्रकृतिमिमां शरीरभाजाम्‌ ॥४५॥ 

इस जीव को विपत्ति तथा मृत्यु के मुख से बचाने में न स्त्री, 
नपुत्र और न बन्धु बर्ग दी समर्थ द्वोते हैं, फिर भी यह प्राणी उनके 
प्रति अपने प्रेमभाव को शिथिल करने की तनिक भी इच्छा नहीं 
करता है। प्राणियों की इस मृढ़ता को धिक्‍्कार हो । 

ऋपार वेभव ओर सर्मृद्धि के सिन्वु में निमग्न घट्खंडाथिपंति 
चक्रवर्ती का यह व्यक्तिगत अनुभव बहुमूल्य है :-- 

संवृत्तिन व विषये निषेव्यमाण-रक्षाणां भवति पुनस्तषेव घोरा । 

तृष्णातों हितमहित न वेत्ति किचित्संसारों व्यसनमयों ह्मनात्मनीनः ॥४६॥ 

विषयों का उपभोग करने से तनिक भी तृप्ति नहीं मिलती, 
प्रत्युत इंद्रियों की तीत्र लालसा उत्पन्न होती है। तृष्णा से पीड़ित 
व्यक्ति हित तथा अहित का विचार नहीं करता है। यह संसार दुःखमय 
है तथा आत्मा के लिए अकल्याणकारक है । 

ऋत्र्ती झएचये चकित हो सोचते हैं :-- 

जानाति स्वयमपि वीक्षते शणोति प्रत्यज्' जनन-जरा मृति-स्वभावभ | 
संसारं कुशलविवर्जित तथा भ्रान्त्या प्रशमरतो न जातु जीवः || ४७ ॥ 

यद् जीव जन्ग, जरा, मरण के स्वरूप को जानता है। इन्हें 

स्वयं देखता है, इनके विषय में दूसरों के मुख से सुनता है, कि यह 


( १०४ ) 


संसार कल्याण से शुन्‍्य है, फिर भी आश्चये है कि अ्रसबश होने से 
जीव तनिक भी शांतभाव की ओर उन्मुख नहीं बनता है । 

शक्रवर्ती प्रियमित्र महाराज के हृदय में एक श्वेत केश ने 
धबल विचारों की पवित्र गंगा बहा दी। वास्तव में सत्पुरुषों का 
देखना, सोचना आदि काये जनसाधारण की अपेक्षा बिलश्ण 
रहता है । 

भगवान विमलनाथ तीथंकर भी एक सासान्य घटना से 
अत्यन्द प्रभावित हुए थे और उन्हींने तपोषन की ओर प्रस्थान करने 
का क्रान्तिकारी कदम उठाया था। बात बहुत सामान्य थी। एक दिन 
उन्होंने बरफ की पटलों से ढके हुए और सब भतकार के वृक्षों से अलंकृत 
एक पर्वत को देखा । डस हेसन्‍्त ऋतु में उन्होंने यह भी देखा कि 
प्रकृति का वह सौन्दर्य, जो अत्यन्त सनोमुग्धकारी था, क्षण भर में 
विनष्ट हो गया। इस घटना ने उनकी आत्मदृष्टि ओर तत्व विचार 
की पद्धति को असाधारण बल प्रदान किया। वे सोचते थे :-- 

चारित्रस्थ न गन्धो5पि प्रत्याख्यानोदयों यतः | 

बन्धरवचतुरविधोप्यस्ति. बहुमोहपरिग्रहः || ३४-४६ ॥ 

भेरे प्रत्यात्यानाबरण कषाय का उदय होने से चारित्र का 
लेश भी नहीं है। मरे चारों प्रकार का बध हो रहा है। मेरे मोह का 
परिग्रह बिपुल मात्रा में है । 

प्रमादाः सन्ति सर्वेपि निजेराप्यल्पिकेव सा। 

अहो मोहस्य माहात्म्यं माद्याम्यहमिहैव हि | ३६ || 

मेरे संपूर्ण प्रमाद विद्यमान हैं। अल्प प्रमाण में कर्मों की 
निजरा होती है। श्राश्चर्य है कि तीर्थंकर होते हुए भी मैं प्रसाद के 
बधन में फंसा हुआ हूँ | यह सब सोह की सहिमा है । 

इस प्रसंग में अकलंक स्वासी के मुमुछ्ठ के लिए डउदबोधक ये 
शब्द हृदयप्राहदी हैं :-- 
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कपाये रंजितं चेतल्तत्व॑ नेंवाबंगाहते । 

नीलीरक्तेम्बचे रागो, दुराघेयों हि कौंकुमः ॥ १७ ॥ खरूप संबोधन ॥ 

क्रोधादि कषायों से रंजित मनुष्य का अंतःकरण पदाथे के 
वास्तविक स्वरूप को नहीं जान पाता है, जेसे नीले कपड़े पर केशरिया 
रंग नहीं चढ़ सकता । 

इसलिए ऋाचाये कहते हैं :- 

ततस्व॑ दोषनिरमक्त्ये, निर्मोहो भव सबंतः | 

उदासीनत्वमाश्रित्वःतत्वचितापरों भव ॥ ! दी 

है भाई ! जब तक दोषों का पूर्णतया परित्याग कर तू मोह- 
रहित नहीं बनता है, तब तक संसार, शरीर व भोगों से उदासीन दृत्ति 
को अंगीकार करके तत्व विचार करने में तत्परता घारण कर | 

अरब चक्रवर्ती के अंतःकरण में उज्ज्वल आध्यात्मिक ज्योति 
भासमान हो रही है। उसके प्रकाश मे पुदूगल का सोहक माया जाल 
विष से भी भीषण क्षग रहा है, कारण राज्य, पेभव आदि में सच्चा 
आननर नहीं है। सन्‍चा आनन्द त्यागरवृत्ति मे है । 
प्रश्नोत्तः सल्रमालिका मे लिखा है :-- 

“कि सौख्यं ?--आनन्द क्या है ! “सर्व-संग-बिरतिः”- संपूर्ण 
परिग्रह का त्याग ( आनन्द है )। 

ऐसे निर्मल आध्यात्मिक प्रकाश में सोह का अंधकार दूर हो 
गया | अब चक्रवर्ती राज्य बेभव को कारावास रूप में देखने लगे सिह 
पिंजरे को तोड़कर बन की ओर उछलता हुआ जाता है। इस सिदद्‌ 
को कोन रोक सकता है ? ऐसी ही श्थिति चक्रवर्ती की हो गई। 


अब प्रियमित्र महाराज ने तपोषनबासी तपस्थी 
हज बनने का निश्चय 


उन्होंने राजकुमार अरिंजय को अपना उत्तराधिकारी बना 
संगवान क्षेमंकर जिनेश्वर के पाद-प्ों में सोलह हजार राजाओं के 
साथ जिनदीक्षा ली। अनेर प्रकार से लालित-पालित और पोषित 
शरीर से उन्होंने अपना मन पूर्णतया सोड़ लिया। अब उनका कोई 


( १८७ ) 


नहीं है, और नवे किसी के कुछ हैं। वे आत्मदेव हैं। वास्तव में वे 
अयब नरसिंह हैं, जो कमरूपी मदोन्मत्त गज़ों को विदी्ण करने में 
संलग्न है। धीरे-धीरे सारे विश्व में उनके उज्ज्वल तथा देदीप्यमान 
लपोसय जीवन की कीर्ति दिर्दिगंत-ब्यापिनी हो गई । 
महा ऋसण ने लिख है :-- 

मनसि प्रशमं निधाय शुद्ध विधिना साधु तपरचचार घोर । 

भुवि भव्यजनस्यथ वत्सलत्वात्प्रियमित्र: प्रियमित्रतां प्रयात: ॥ १६४ ॥ 

प्रियसित्र यतीश्वर ने अपने सन में श्रेष्ठ शांति धारण की तथा 
आगमोक्त विधि के अनुसार निर्दोष तथा घोर तपश्चरण किया | जगत 
में भव्य जीवों पर वात्सल्य भाव धारण करने से प्रियमित्र ने वास्तव 
में प्रियमिश्रपना आ्राप्त किया था । 

आत्मशुद्धि के उद्योग में वे बीतराग तपस्थी पूर्णतया संत्ग्न 
थे। इतने में जीवन समाप्त होने की वेला आ गई । शरीर के प्रति तनिक 
भी ससत्व न था, कारण शरीर उनका नहीं था, और न वे शरीर के थे । 
सत्यु का आगमन उनके मन में तवनिक भी आंकुलता का कारण नहीं 
बना । मृत्यु-महोत्सव में लिख है ः-- 

संसारासक्तचित्तानां मृल्युभौत्ये भवेन्वणाम्‌ । 

मोदायते पुनः सापि झ्ञान-वेराग्यवासिनाम || १७॥ 

जिन लोगों का चित्त संसार में आसक्त हैं, उनको स॒त्यु 
भयप्रद होती है। जो ज्ञान तथा वेराग्य में निवास करते हैं, ऐसे 
सत्पुरुष सृत्यु के आने पर आनंदित होते हैं । 

क्षण भर मे मुनिराज का शरीर प्राणशून्य हो गया। राजईस 
डड़कर चला गया। समाधि सह्दित मृत्यु को प्राप्कर. श्रसणराज प्रियमरित्र 
का नर जन्म कृताये हो गया। यथार्थ में वे सातिशय पुश्यशात्री 
महपुदुध थे | 


; भाण 9-7 है व 


सुरराज सूर्यप्रभ 

जो पहले प्रियसत्र चक्रवर्ती थे, और जिन्होंने विशाल साम्राज्य 
का परित्याग करके प्रशान्त, निस्एह, वीतराग तथा स्वात्सनिष्ठ योगीन्‍न्द्र 
की दैगम्बरी दीक्षाली थी, अब पुण्य कम के प्रभाव से प्रियसित्र 
साधुराज सहसरार स्वर्ग के सुरराज हो गए | 

जिस वेभव तथा बिभूति का उन्होंने जीर्ण ठणबत त्याग किया था, 

बह समस्त सामग्री सीमातीत वृद्धि को प्राप्त होकर स्वर्ग में समुपस्थित 
हो गई | यह सब क्‍या तमाशा है ! यथार्थ में यह मोहनीय कर्म रूपी 
सवारी फा खेल है | जब तक वह जीवित है, तब तक इस जीव को 
अनेक प्रकार के नाच नचाता रहता है । 

जिनेन्ध की स्तुति में भक्त कहता है “भगवन ! ये कई शत्रु बड़े 
अड्भत हैं। कभी निगोद में मुमे पटकते हैं, कभी स्वर्ग का सौन्द्य बताते 
हुए मुमे देव पदवी देते हैं । कभी पशु की पर्याय प्रदान करते हें, कभी 
नरकों में गिराकर अवर्णनीय व्यथा देते हैं।” 


गुणभद्र स्वामी ने उत्तरपुराण मे लिखा है :-- 
एवं कर्षवशाज्जंत: ससारे परिवर्तते । 
पिता पुत्र, सुतो माता, माता अ्राता सच स्वसा || २६१ ॥ 
स्वसा नप्ता भवेत्‌ का वा बंधु-संबंध-सस्थिति: | 
कस्य को नापकर्तान् नोपकर्ता च कस्य कः || २६३-पर्व ५६ | 


इस प्रकार कर्म के वश होकर यह जीव संसार में विधिध प्रकार 
के परिवर्तन करता है; पिता का जीव पुत्र-रूप पर्याय को प्राप्त करता 
है। बह पुत्र कमी माता बनता है तथा साता भाई बनती है। भाई 
बहिन बनता है। बहिन नाती होती है। इस प्रकार इस संसार .में 
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में बंघु-संबंध की एक रुपता केसे रह सकती है ? इस संसार में कौन 
किसका बुरा करने वाला शत्रु अथवा उपकार करने बाला मित्र नहीं है ? 

यही परिवर्तन का चक्र हमें आगासी ती्थंकर महात्रीर बनने 
वाले जीब की जीवनी में घूमता हुआ दिखता है। जो प्रियमित्र मुनीन्‍्द्र 
पिच्छी कल्तेर्डलु घारी अकिचन थे, अब बहू जीव दिव्य देहघारी 
कल्पनातीत बेभव का पुंज सूर्य प्रभ देव राज के रूप में विद्यमान है । 
ऐसा पदार्थ का परिणमन हुआ करता है | उसके क्रम को अन्यथा करने 
करने की क्षमता किसमें है ! जब तक कर्म का जड़मूल से क्षय नहीं 
होता, तब तक ऐसा ही भला बुरा खेल शुभ अशुभ कर्मों के झााश्रय 
से द्ोता रहेगा | 

जब सूर्यप्रभ देव ने रुचक विमान में जन्म धारण किया, तब 
इनके पुण्य से आकर्षित होकर शनेक देव देवियां इनके समीप आकर 
स्तुति करने लगीं । 

उस समय इसके सनमें यद्द जिज्ञासा उत्पन्न होती है, कि सब 
क्या है ! उस काल में उत्पन्न हुए भव प्रत्यय अवधिक्षान द्वारा बस्तु- 
स्थिति का सम्यक्‌ अवयोध होता है। 

भाव संग्रह ग्रंथ में आचाये देवसेन का स्वर्गीय जीवन की 
प्रारंभिक अबस्था पर प्रकाश डालने वाला यह कथन ध्यान देने योग्य है :- 

जिस सम्यगरिष्टी पुरुष के शुभ परिणाम हैं, शुभ लेश्याएँ हैं 
तथा जो सम्यग्‌ ज्ञान और सम्यक्‌ चारित्र को धारण करता है, ऐसा 
पुरुष यदि निदान नहीं करता है तो बह व्यक्ति मरकर स्थर्गलोक में ही 
उत्पन्न होता हैँ ।” इस संबंध में प्रत्थकार के ये शब्द स्मरण योग्य हैं :- 

अ्रकश्य-णियाण-सम्मो पुणणं काऊण शणाण-चरणहो। 
उप्पज्जय दिवलोए सुहपरिणामो सुलेखो वि ॥ ४०५॥ 

दिव्य देह :--देबों के शरीर में चर्म, रुघिर, माँस, मेदा, हड्डी, 
चर्ों, शुक्र, कफ, पित्त, आँतें, मल, मृत्र, रोम, नख, दाँत, शिरा, नारु, 
लार, पसीना, नेत्रों की टिमकार, आलस्य, निद्रा, तन्द्रा और बुढ़ापा 
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नहीं होते | उनका शरीर पुण्य कर्म के उदय से श्रत्यंत पवित्र, निमल 
तथा सुन्दर द्वोता है। उनके शरीर का स्पर्श, गंघ श्रत्यन्त शुभ होता 
है। ऊगते सूये के समान उनका तेज द्वोता है। उनका शरीर अत्यन्त 
सुन्दर तथा सदा तारुण्य समलंकृत होता है। उनमें अखिमा, महिमा, 
लबिमा, प्रापरि, प्राकाम्य, ईशित्व, वशित्त और कामरूप ये आठ गुण 
पाए जाने हैं| शरीर को छोटा बनाने की शक्ति अणिमा, मेरु से भी 
बड़ा आकार बनाने की शक्ति महिमा है वायु से भी हल्का शरीर 
निर्माण की शक्ति लधिमा है। पृथ्वी पर ठहर कर भी अपनी अंगुली 
के अग्रभाग से मेरुपबंत के शिखर को स्पर्श करने की शक्ति होना 
प्राप्ति हैं, जल में भूमि के समान गमन की शक्ति होना तथा भूमि से 
जल के समान क्रोड़ा आदि की शक्ति प्राकाम्य है। तीनों लोकों की 
प्रभुता प्राप्त कर लेने को शक्ति ईशित्व है, समस्त जीबों को वश करने 
वी शक्ति बशित्व है। एक साथ अनेक रूप धारण करने की शक्ति 
कामरूप्त्व है । 

उनका शरीर उत्तम पुदूगल परमाणुओं से निर्मित होता है। 
पुण्य कम के उदय से वह स्वाभाविक आभूषणों से शोभायमान अत्यन्त 
रमणीय होता है । 


अपने पुण्य कर्म के उदय से बह जीव अपने शरीर की कान्ति 
से सुशोभित होने वाले सुबर्णमय भजन में उत्पन्न होता है। वहाँ पर 
मुबणे की दीप्ति से समलंकृत रत्नमय भवनों को देखता है। उस समय 
तुम्बुर जाति के देवों के द्वारा वीणा पर गाये गए गीतों को सुनता है । 
वह चिन्तवन करता है कि में कौन हूँ ! यहाँ क्‍यों आ गया? मेंने 
कोन सा उग्र तपश्चरण अथवा संयम पालन किया था, जिससे में यहाँ 
आकर उत्पन्न हुआ हूँ। 


इस ग्रकार चिन्तवत करता हुआ वह्द अपने भवप्रत्यय अवधि 
ज्ञान का उपयोग करता हुआ अपने पूर्वभव को जान लेता है। बया 
उसमे कौनसी ध्म प्रभावना की थी, यह भी जान लेता है । 
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पुणरवि तमेव धम्म॑ मशसा सहृहइ सम्मदिद्ठी सो। 
बंदेश जिणवराणं शंदिसर पहुइ सब्बाइ' ॥ ४१६ ॥ 

तदननन्‍्तर वह सम्यग्हष्टी देव हृदय से जिनेन्द्र के धर्म पर 
भ्रद्धान करता है और नंदीश्वर द्वोप आदि की जिन प्रतिमाओं को 
बन्दना करता है । 

बहू देव भगवान जिनेन्द्र देव के समवशरण में पहुँचकर 
अवर्शनीय आनन्द प्राप्त करता है । वह पंच विदेद्दों में जाता है । 

वहाँ क्या देखता है ? “कि पश्यतोति चेत-तदिद॑ समवसरणं 
ते एते बीतरागसर्वज्ञाड, ते एते भेदाभेद्रक्तत्तयाराधका गणधरदेवादयो 
ये पूब श्रयन्ते ते इदानीं प्रत्यक्षेण दृष्ठा इति मत्वा विशेषेण दृढ़ धर्म- 
सतिर्भत्वा चतुर्थगुणस्थानयोग्यामात्मनो भाबनामपरित्यजन भोगानु- 
भत्रेडपि सति धर्मध्यानेन कालं नीत्वा स्वर्गादागत्य तीथ्थंकरादिपदे 
प्राप्तेषपि पूंभवभावितविशिष्ट भेदक्ञानवासनावलेन सोह न करोति 
ततो जिनदीक्षां ग्रृहीत्वा पुस्यपापरहितनिज परमात्मध्यानेन सोक्तं 
गच्छतीति ।” ( पृ. १५६, बृहद द्रव्यसंप्रह ) :- 

वह देखता है. कि यह समवशरण है, ये वीतराग सर्वज्ञ 
भगवान हैं, ये भेद अभेद रत्त्रय के आराधक गणधर देव आदि 
हैं, जो पहिले सुने थे, वे आज प्रत्यज्ञ नयनगोचर हुए । ऐसा मानकर 
वह धरम में अपनी बुद्धि को सुदृढ़ करता है और चतुर्थगुणस्थान के 
योग्य आत्मभावना को न छोड़ता हुआ भोगों का अनुभव करते हुए 
भी धर्मध्यान पूजेक स्थर्ग के काल को पूर्णेकर बहां से आकर तीर्थंकर 
आदि के पद को प्राप्त होता है, दो भी पूर्व जन्म में भावना किए गए 
विशिष्ट भेद्विज्ञान की वासना के बल से सोह नहीं करता है । पश्चात्‌ 
दिगम्बर दीक्षा प्रहण करके पुए्य तथा पाप से रहित निज परमात्मा 
के ध्यान द्वारा मोक्ष को प्राप्त करता है ।? 

वह्‌ सुरराज सूय्यप्रभ पुण्य कर्म के विपाकबश सुख भोगता 
हुआ आत्म कल्याण भी संपन्न करता । 


( ११२ ) 


पुएय+-णाप फहमशे :--इस प्रसंग में वृहृद द्रब्यसंग्रह में निरूपित 
पुण्य कर्म की उपादेयता तथा अनुपादेयता के रहस्य को स्पष्ट करने 
चाला निम्नलिखित विवेचन उपयोगी प्रतीत होता है, उसमें बताया है 
कि बहिरात्मा, मिथ्या दृष्टि, आस््र बंध तथा पाप इन ठीन पदार्थों 
का करने बाला होता। वह कभी कभी--“पापानुबन्धि-पु्य-पदर्थ- 
स्यापि कर्ता सषति ।”- पापानुबंधी पुए्यपदार्थ का भी कर्चा होता 
है । सम्यग्टष्टी जीव पुण्य पदार्थ का भी कर्ता कद्दा गया है | 


इस संबंध में श्री ब्रह्मदेव के ये शब्द ध्यान देने योग्य हैं :-- 
“यस्तु पूर्बोक्तब्रहिरात्मनो बिलक्षणः सम्यग्टष्टिः ससंबरनिर्जरामोक्ष- 
पदार्थत्रयस्य कर्ता अबति। रागादिविभावरहित परमसासायिके यदा 
स्थातुं समर्थों न भबति तदा विषयकपायोलपन्नदुर्ध्यानबंचनाथथ संसार- 
स्थितिच्छेदं कुर्बन्‌ पुण्यानुबंधितीथंकरनामप्रकृत्यदिविशिष्टपुस्यपदार्थ- 
स्यापि कर्ता भवति ।” ( पृ० ८२ ) 


जो पूर्वाक्त बहिरात्मा से भिन्न लक्षण बाला सम्यग्इष्टी है, 
बह संबर, निर्जरा तथा मोक्ष इन तीन पदार्थें का कर्ता कहा गया है । 
जब वह रागादिविभाव रहित परम सामायिक में स्थित नहीं रह 
सकता उस समय बिषय कषायों से उत्पन्न होने वाले आत्तं और सैद्र 
नामक दुष्योनों से बचने के लिए संसार की स्थिति का नाश करता 


हुआ पुस्यानुबंधी तीर्थंकर नामक प्रक्ति आदि रूप विशिष्ट पुण्य 
पदार्थ का कर्ता होता है | 


अध्यात्मशास्त्र में पुण्य और पाप को शुद्ध निश्चयनय से 
समान साना है। अतः पुर्य को भी पाप के समान समभने का 
उपदेश आगम में मिलता है | ' 


परमात्म प्रकाश में येगीन्द्रेदेव ने लिखा है :- 


जो श॒वि मण्णइ जीउ समर, पुण्णुवि पाउबि दोइ | 
सो चिरु दुक्‍्खु सहंतु जिय, प्ोहि हिंडर लोइ ॥ श८२॥ 


( ११३६ ) 


जो जीव पुण्य तथा पाप को समान नहीं मानता है, वद्द जीव 
माह से मोहित हुआ बहुत बाल तक दुःख सहता हुआ संसार में 
अमण करता है| | 

इस संबंध में टीकाकार लिखते हैं, “प्रभाकर भट्ट बोला, यदि 
पुण्य और पाप को अन्य लोग समान कहते हैं तो तुस उन्हें क्‍यों 
दोष देते हो १? 

योगीन्द्रदेब कहते हैं, “जब शद्धात्मानुभूति स्वरूप त्रियुप्ति से 
गुप्र वीतराग निविकल्प समाधि को पाकर ध्यान में सग्न हुर पुर्य-पाप 
को समान जानते हैं तब तो ऐसा जानना हमें अभीष्ट है, किन्तु 
जिन्होंने बीतराग निर्विकल्प परस ससाधि को नहीं पाकर गृहस्थ 
अवस्था में रहकर भी दान पूजा आदि शुभ क्रियाओं को छोड़ दिया 
है तथा मुनि अबस्था,में पट आवश्यक आदिकों को भी छोड़ दिया 
है, वे दोनों भ्रष्ट होते हें, इसलिए वे दूषण के योग्य ही हैं ।” 

इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि जो निबिकल्प घीतराग परम 
समाधि को नहीं प्राप्त हुए हैं, उनके लिए पाप स्वथा देय है, पुर्य 
डपादेय है अतः पुण्य के साधन देवपूजा आदि शुभ काये आश्रय 
योग्य हैं। इसमें प्रमाद करने वाले स्वच्छेंद जीव की दुर्धान द्वारा 
दुर्गति को कोई नहीं बचा सकता है। + 
परमात्म प्रकाश का यह दोहा महत्वपूर्ण है :-- 

दाणु ण्‌ दिस्णुठ मुणिवर हैं, शवि पुष्जिउ जिशणाहु | 

पंच ण्‌ वंदिय परमगुर, किपु हो सह सिब-लाहु ॥ २६६ ॥ 

+ अ्रन्नाह प्रभाकरभद्ट: तहिं ये फेचन पुण्य-पापक्ष्यं समान कृत्वा 
तिष्ठ॑ति, तेषा किमिति दूषणं दीयते भवद्धिरिति । 

भगवामाह :--यह शुद्धात्मानुभूति-लक्षणं. जिगुति-गुत बीतराग- 
निर्विकल्पपस्म-समाधि लब्ष्वा तिप्ठेति तदा सम्सतमेव | यदि पुनस्तथाविधाम- 
वस्थामलभमाना श्रपि संतो गृहस्थावस्थायां दान-पूजादिक स्वजंति, तपोधनावस्थायां 
पड़ावश्यादिक च स्वक्वेभय-भ्रश:ः संतः तिण्ठंति तदा दूषणमेवेति तालये -- 
परमात्म प्रकाश पृ-- १६७ 


( १९१४ ) 


जिस गृहस्थ ने सुनीशवरों को दान नहीं दिया, जिनेन्द्र भगवान 
की पूजा नहीं की तथा पंच परमेष्ठियों की वंदना नहीं की उसे मोक्ष की 
प्राप्ति कैसे हो सकती है 

शुका :--कुछ लोग ध्यान की श्र्धनिमीलित मुद्रा को धारण 
कर सोचते हैं कि हमने ध्यान कर लिया। 

समाधान :-वे श्रम में हैं। ध्यान नाटक का अभिनय नहीं है, 
बह पन से भी चंचल चित्त वृत्ति से एकाप्त करने का अत्यंत कठिन 
काये है, जिसे संपन्न करने में वढ़ेबड़े योगी भी अ्रसफल हो जाते हैं। 
आर्तध्यान और रोद्थ्यान के बाहुपाश में जकड़ा गया गृहस्थ भत्ता उस 
थ्थिति को केसे प्राप्त करेगा ९ 
परमात्म प्रकाशु मे कहा है :-- 

श्रद्व-म्मीलि यलोय शिहि जोठ कि भंपिय एहि। 

एमुइ लम्मइ परम गई, खिद्नति ठिय एहिं॥ ३०० ॥ 

आधे उबड़े हुए नेत्रों से अथवा बन्द हुए नेज्नों से क्‍या योग 
अथवा ध्यान की सिद्धि होती है ! कभी नहीं | जो चिता रक्वित एकाग्र 
में स्थित हे, उनको टूसी तरह परम गति अर्थात्‌ निर्वाण की प्रामि 
द्वोती है | 

मार्ग दशन-इस विषय में आचार्य देवसेन ने भाव संग्रह में सुन्दर 

तथा स्पष्ट रूप में मार्ग प्रदर्शन किया है :-- 

जाम ण्‌ छुंड३ गेह तामर श्‌ परिहरइ इतय पाव॑ | 

7 अ्रपरिहरतों हेश्नो पुरुणस्स मा चयड ॥३९३॥ 

जब तक गृहस्थ ने गहबास त्यागकर मुनि पद स्वीकार नहीं 
किया है, तब तक गृहस्थ से पाप नहीं छूट सकने | जो महस्थ पापों के 
परित्याग करने मे असमर्थ है, उसे पुण्य के कारण का त्याग नहीं करना 
चाहिए ! 


चेतावनी :--आचार्य के ये शब्द विशेष ध्थान देने योग्य हैं-- 


( ११४ ) 


मा मुकक्‍क पुस्णदेउ' पावस्सासवं अ्रपरिहरंतो य। 
बज्भाइ पावेण णरो सो दुग्गइ जाइ मरिऊंणं ॥ ३६४ || 


जो गृहस्थ पाप के आखयों का त्याग करने में असमर्थ है, उसे 
पुण्य के कारणों को नहीं छोड़ना चाहिए । जो निरंतर पाप को बांघता 
रहता है, वह मरकर पशु योनि या नरक पर्याय रूप कुगति को प्राप्त 
करता है । 


सूर्यप्रभ देव के पूर्व भर्वों पर दृष्टिपात करने पर यह स्पष्ट द्वो 
जाता है कि जबसे सिंह पर्यायधारी जीव ने सम्यक्त्व प्राप्त किया 
है, तबसे वह जीव आध्यात्मिक क्षेत्र में वर्धभान होता हुआ अभ्युदयों 
की प्राप्ति में भी प्रगतिगामी है । इसे ह्वी तो सातिशय पुण्य कहते हैं । 


सूरेप्रभ का वैभन--वर्धसान चरित्र में सूर्यप्रभ देब के वैभव को 
अचिन्य कहा है-“अचिन्त्य वेभवम्‌” । वह वेभव “बहुविधम्‌”- अनेक 
प्रकार का था। सहसखरार स्वर्गवासी तीथंकर होने वाले सम्यग्टद्टि का 
बाह्य तथा अन्तरंग वेभव वास्तव में बड़े-बढ़े पुण्यात्माओं को विस्मय 
में डात्र देता है | 

सूर्यप्रभ सुरेन्द्र का विमान पीत तथा शुक्ल इन दो वर्णों युक्त 
था” द्विवर्णानि विमानानि द्वारिद्र-शुक्ल बर्णानि” ( त. रा. ए. १६८ ) | 
उस स्व में मनोभाव-( लेश्या ) जघन्य शुक्ल लेश्या अथवा उत्कृष्ट 
पञ्म लेश्या रूप थे। मनोभाव के अनुसार दिव्य लेश्या भी थी। 
वहाँ श्रायु अठारह सागरोपस कही गई है। 


पहले सूरयप्रभ देव दशम स्वर्ग में प्रीतिकर देव थे। वहाँ की 
अपेक्षा यहाँ उसका प्रभाव, सुख, धुति, इन्द्रियों के द्वारा होने बाला 
ज्ञान अधिक था। शरीर की ऊंचाई चार अरलि प्रमाण थी। मू्छो 
परिणाम रूप परिग्रह तथा अर्दकार के भाव पहले की अपेक्षा न्यून थे । 


विएक्त परिणाम--सूर्यपप्रभ का सन विषयों से अत्यन्त विरक्त 
रहता था। उसको विरक्ति स्वाभाविक तथा आंतरिक्त थी। बीतराग 


( ११६ ) 


भगवान तथा बीतराग-बाणी के मिमित्त से वह आत्म-सूर्य की प्रमा 
को प्रबश्नमान बनाता जा रहा था | 
उसके जीवन में यह पद्म पूर्णतया चरितार्थ होता था। सावय- 
धम्मु दोहा में लिखा है :-- 
धम्म सुहु, पावेश दुह्दु एह्पसिद्वउ लोइ। 
तम्हा घम्मुसमायराहिं जे इच्छिठ फल्लु होई ॥ १०१ ॥ 
यह बात जगन्‌ में प्रसिद्ध हैं. कि धर्म से सुख तथा पाप से दुःख 
प्राप्त होता है अतः हे जीव ! तू घर्म का आचरण कर, जिससे तुमे 
इच्छित फल प्राप्त हो। सूर्यप्रभ देव के जीव ने जब्र पाप कार्यो को 
अपनाया था, तत् वह नरक में तथा तियेंच योनि में दुःखी रहा, 
किन्तु जब चारण मुनि युगल के उपदेश से उस आत्सा को सम्यक्‌ 
ज्योति मिली, तवस उस जीब का अद्भुत विकास होना प्रारम्भ हो गया । 
सूयप्रभ देव बिषयों से बिरक्त था, अतः उसका सम्पक उसके ही 
समान शीघ माक्षगामी पवित्र बिचार तथा भावना वाले देवों के साथ 
ग्हता था। धर्मसाधन तथा आत्मकल्याण के याग्य जितनी सामग्री 
मिलती थी, उसका सू्य्रभ बढ़े प्रेस से उद्थोग करता था। उसका 
हृदय सर्वदा ममाधिकरण के काल को प्रतीक्षा करत। था, जब वह 
उस दिव्य देह का परित्याग करके मनुप्य जन्म धारण करे और सकल 
सयम का शरण ग्रहण कर शीघ्र हो अपने घर--निर्वाश में पहुँचे । 


दिव पर्याय में बहुत आनन्द मिल रहा है। स्वर्ग छोड़ने पर 
ऐसा सुख नहीं मिलगा। यह देव पर्याय सदा बनी रहे”, ऐसा भाव 
सिशया टाष्टि विषय लोलुपी देवों का हाता है । इसी से मरणकाल उनके 
लिए अवर्णनीय आर्तध्यान की व्यथा का उत्पादक द्वोता है। सूर्यप्रम 
देव की आत्मा में सम्यकज्ञान का सूये अपनी दिव्यप्रभा से मोह 
अंधकार को दूर कर रहा था। उसे आत्म्चितन, सत्संग, जिनेन्द् 
भगवान के दर्शन, पूजन, तीथैबंदना आदि में जो आनन्द प्राप्त होता 
था, वह दिव्य भोगों में नहीं मिलता था | 


( ,११७ ) 


सम्यग्टष्टि सू्यप्रभदेव अपने स्वरूप का विचार करते समय 
यह सोचने लगता था, मेरा शरीर वेक्रियिक परमाणुश्रों से निर्मित 
है, यथार्थ में यह जड़ शरीर मेरा नहीं है। ज्ञान-दर्शनमय आस्मा 
ही मेरा है। बह आत्मा अविनाशी है । 


पृज्यपाद स्वामी ने समाधिशतक्त में कहा है :-- 


नष्टे बस्त्रे यथाड5 त्मानं न नष्ट मन्यते तथा। 
नए्टे स्वदेहेष्प्यात्मानं न नष्ट मन्‍्यते बुध: ॥ ६२ ॥ 


वस्त्र के नष्ट हो जाने पर कोई भी अपने आपको नष्ट नहीं 
मानता हैं इसी प्रकार बुद्धिमान जीब शरीर के नष्ट होने पर अपनी 
आत्मा का नाश नहीं मानता है। 


समयसए-कलशु मे अमृतचन्द्र सूरि ने कहा है 


प्राणोच्छेदमुदाहरन्ति मरणुं, प्राणाः: किलास्यात्मनों | 
ज्ञान सत्वयमेव शाश्वततया नोच्छिद्यते जात॒चित्‌ ॥ 
श्रस्थातो मरणं न किंचिद्‌ भवेत्तद्धोः कुतो श्ञानिनों । 
निशक सतत स्वयं सहजं ज्ञानं सदा विंदति ॥ 


प्राणों के नाश को मरण कहते हैं । इस आत्मा के प्राण ज्ञान 
है। बह ज्ञान सत्स्वरूप होने से कभी भी नष्ट नहीं होता है। अतः 
इस आत्मा का कभी भी मरण नहीं है, तब फिर ज्ञानी जीव को 
मरण का भय क्‍यों होगा ? वह शंका विम्ुुक्त होकर निरन्तर 
स्वाभाविक ज्ञान को सदा प्राप्त करता है | 

एललोक प्रमाण वेला--सर्यप्रभदेव की लोकोत्तर प्रमाण की 
वेला जब समीप आ गई, तब वह सम्यग्जानी यह चिन्तन 
करने लगा ६-- 

एगो मे सासदो आदा णशाणादंसणलक्खड़ो | 

सेसा मे बाहिरा भावा रुब्बे संजोगलक्खणा || 


( १९८ ) 


ज्ञान-दर्शन लक्षण वाली मेरी आत्मा एक है, अविनाशो है। 
जो शेष बाहरी पदार्थ हैं वे मेरे नहीं हैं। वे सबब संयोग स्वभाव 
बाले हैं। 

ऐसा विचार करते हुए उस महान आत्मा ने पंचपरमेष्टियों 
को तन्‍्मय ड्ोकर प्रशाम क्रिया | सू्यप्रभ ध्यान में निमम्न हैं। दूसरे 
क्षण स्वर्ग में सूययप्रभ नहीं है। शरीर चेतन्य शून्य विद्यमान है। वह 
ज्योति अब यहाँ प्रकाश नहीं देती है | तत्वज्ञ सू्यप्रभ ने समता सहित 
शरीर का त्याग।कर दिया है। 


न्‍्यायशील नन्द नरेश 


स्वर्ग के अवर्णनीय सुखों का उपभोग करते हुए भी आध्यात्मिक 
दिव्य दृष्टि संपन्न सू्यप्रभ देव ने समाधि मरण के द्वारा सहान पुण्यशाली 
ननन्‍्दन नामक राजपुत्र के रूप में जन्म धारण किया। इनके पिता 
प्रजावत्सल नरेश नंदिवधन थे और माता मद्दारानी बीरबती थी। 
भाग्यशाली नन्‍द्‌ का जन्म स्थान जंबूद्वीप स्थित छत्रपुर नगर था। 
नन्द जैसे असाधारण पृण्यशाली राजपुत्र को भ्राप्त कर राज़ा तथा प्रजा 
दोनों अपने को धन्य मानते थे। पूर्व जन्म के उच्च संस्कारों से नन्‍द 
की आत्सा प्रभावित थी | नन्‍द का सर्वांगीण विकास आश्चये प्रद्‌ था | 


जब महाराज नन्दिवर्धन के शासन तंत्र को राजकुमार नन्‍द ने 
सम्हाला तब राज्य-व्यवस्था में अद्भुत उन्नति हुई। गुणभद्र आचाये के 
ये शब्द यहां पूर्णतया चरिताथे होते थे +-- 
पाति तस्मिन्‌ महीं नासीदू ध्वनिरन्याय इत्ययम्‌। 
प्रव्तने प्रजः स्वेषु स्वेषु मार्गे स्वनगेलाः ॥ 
जब उन्होंने शासन सूत्र अपने हाथ में लिया, तबसे “अन्याय! 
इस शब्द की ध्वनि भी नहीं सुनाई पढ़ती थी। प्रजा बिना बाघा के 
अपने-अपने इष्ट सार्गों में चल रही थी। 
कीति्गंशमयी वाचि मूर्ति. पुण्यमयीक्षणे । 
वृत्तिधममयी चिन्ते सर्वेधामस्थ भू भुजः ॥ 
उसकी गुणमयी कीर्ति सबके वबचनों में थी। उसकी पुण्यमयी 
मूर्ति सबके नेत्रों में थी। उसका ध्येसय जीवन सबके हंदय में 
प्रतिष्ठित था । 





उत्तरपुराण में नन्‍्दन के स्थान में नन्‍्द नाम श्राया है “नन्‍्दाख्यस्तनूज- 
झजनि”---सर्ग ७४, २४३ 


( ११६ ) 


( १२० ) 


सामबाचि दयाचित्ते धाम देहे नयों मती। 
धन दाने जिने भक्ति: प्रतापस्तस्य शत्रु ॥ 
उसकी बाशी में शांति थी, चित्ते में करुणा थी, शरीर में तेज 
था, बुद्धि में नीतिसत्ता थी, धन दान में व्यय होता था, भक्ति जिनेन्द्र, 
में थी, तथा प्रताप शत्रुओं में था । 


पाति तह्मिन्‌ भुव॑ भूपे न्‍्यायमार्गानुवर्तिनि | 
दृद्धिमेंव प्रजा; प्रापुर्मनी समितयों यथा ॥ 
उस न्यायशीत्र राजा के प्रथ्वी का पालन करते समय प्रजा की 
वृद्धि द्वो रही थी, जैसे मुनियों में समितियां बृद्धिगत होती हैं । 
नन्‍्द गस्प-वेभव के सध्य रहते हुए भी अपनी चेतम्य ज्योति 
को नहीं भूले थे | जब देव पर्याय आरण करते हुए भी वे तल्वतः 
अपने को वेभाविक देव पर्याय का स्वामी नहीं मानते है, तत्र इस 
मनुष्य शरीर संयुक्त होते हुए भला वे श्रपनी आत्मा को क्‍यों नरेश की 
उपाधि समन्बित सोचते ! ये सब विशेषताएं आत्मा की नहीं हैं। 
व राज्य विस्तार के प्रेमी नहीं थे। पहले चक्रवर्सी हाकर उन्होंने देख 
लिया था, कि असाधारण विस्तार युक्त साम्राज्य पद आत्म शान्ति दथा 
अन्तःकरण में सुख का रस प्रसाहित नहीं करता है। गज्य-वैसब तो 
चिन्ता का कारण बनता है | उनके देदय में , रहकर यही इच्छा उत्पन्न 
हाती थी कि में समरस का आनन्द लेने वाले आध्यात्मिक योगियों 
की श्रेणी में अपने को कब सम्मिलित कर गा । आशाधर जी ने लिखा 
है आदर्श गृहस्थ हृदय में यह सोचता है: -- 
मेक्षोन्मुख-ज्िया कारड - विस्मापित-बहिजन, । 
कृट) लप्स्पे समरस-स्तादिन पक्तिमात्महक्‌ ॥ ४२-६ || 
भगवन ! ऐसा सोभाग्य कब मिल्ले 
क्षियाकारइ के द्वारा आओ न हक कल 
ः । हुआ आत्म- 


दर्शी बनकर साम्य रस का आस्वादन करने वालों की पंक्ति को 
श्राप्त करू गा ? 


६ हरे ) 


जिनका संसार-परिश्रमण समाप्त होने के समीप है, थे यह नहीं 
सोचते कि मैं कब चक्रवर्ती बनुंगा । कब इंद्र को पदवी प्राप्त करू गा, 
कब श्रेष्ठ भोगों को प्राप्त करू गा । उन सत्पुरुषों के हृदय में वेराग्य को 
बेलि प्रतिक्षण वर्धभान होती रहती है । वे सोचते हैं +-- 

शुत्य-ध्यानेकतानस्य स्थागुबुध्याव्नइुन्मगेः । 
उद्धष्यमाणस्य कदा यास्‍स्फत्त दिवस मम )। ६-४३ ॥ 

प्रभो ! वे दिन मुझे कब मिलेंगे, जब में निर्विकल्पसमाधि में 
पनिमगन होऊगा और हरिसख आदि पशुगण मुझे वृक्ष की ठंठ सी सममते 
हुए अपनी खाज मेरे शरीर से खुजलाबेंगे। उस निमग्नता में मुझे इस 
बात का जरा भी पता न चलेगा ( सागारघमामझत ) । 

नन्‍द महाराज का मन साधु सटश था। कदाचित्‌ वाह्य परिभ्रह 
घारण करते हुए मोक्त की उपलब्धि संभव होती, तो उन्हें मोक्ष जाते देर 
मही लगती । प्रत्याख्यानावरण कपषाय का उदय सकल संयमी बनने में 
बाधक हो रहा था। अब वह समय समीप आ रहा था, जबकि वे 
साधुत्व को प्राप्त कर अपनी आत्म-पिप्रसा की शान्त कर सकेंगे। 
अन्‍्तरंग तैयारी होने पर वाह्य साधारण सी सामग्रो आत्मकल्याण का 
साधन बन जाती है । बिरक्त सानस राग-र॑ग की पोषक वस्तुओं द्वारा 
ध्यामुग्ध नहीं बनता है ओर उस विपरीत से प्रतीत होने बाले वातावरण 
में वह अपने लिए कल्याणप्रद पदार्थ को प्राप्त कर लेता है। भमहापुराण 
में एक उद्बोधक कथा आई है । 

मद्दावेभवशाली चक्रवर्ती वजञ्दन्‍्त महाराज राज्यासन पर 
सुख से बेठे थे। बनपाल ने एक सुन्दर, सुगगंधित, सुबिकसित सरोज 
उनको भेट किया। उसे प्राप्तकर राजा प्रसन्न हुए। उसका सोरभ 
पान करने के लिए उन्होंने उसे संघा। उस समय क्या हुआ, इस 
पर भगवज्विनसेन स्वामी इन शब्दों में प्रकाश डालते हैं :-- 

तब्न्ध-लोलुपं तत्र रुद्धं लोकान्तराश्रितम | 

दृष्टालि विषयारुंगाद्‌ विरराम सुधीरसो || ६४-८ ॥ 


( रे ) 


उस समय बज्ञदनन्‍्त महाराजने देखा कि उस कसल के भीतर 
उसकी सुगंध का लोलुपी एक अमर बेठा था, जिसके प्राणों ने परलोक 
को प्रयाण कर दिया था। उस गतप्राण सधुप को देखकर उन श्ञानवान 
महाराज का मन विषयों से विरक्त हो गया । बे सोचने क्षगे +-- 

अहोमदालिरेषोज्त्र गन्धाड्ृष्ट्या रस पिवन्‌ ) 

दिनापाये निरुद्ोडभूदू व्यसुर्धिग्विषयेषिता म ॥६४-८॥ 

अहदो ! यह वेचारा मदोन्‍्मत्त अ्रमर इसकी गंध से आकर्षित 
होकर यहां आकर इस कमल का रसपान करता रहा तथा दिन के 
अस्तंगत होने पर उसके भीतर निरुद्ध होफ़र सर गया। विषयों की 
लालसा को घिक्कार हो ! 

मरे हुए श्रमर का देखना बहुत साधारण सी बात थी, किन्तु 
विवेकी चक्रवती के आत्मोद्धार की पावन वेला समीप आने से बह 
घटना जीवन में संक्रान्ति को जननी बन गई। उनकी बीतराग दृष्टि 
जाग गई । वे सोचने लगे: - 

प्राणिना सुमबमल्पीयां भूयिष्ठ दुःखमेव तु । 

सस्ती तदिहाश्वास: कम्क कोतस्क्रुतोंप्यवा | ७४ || 


इस संसार में प्राणियों के सुख तो अत्यन्त अल्प है, तथा दुःख 
विपुल प्रमाण है। ऐसी स्थिति में इसमें क्या संतोष है. अथवा केसे 
ही सकता है ! 

परमात्मप्रकाशु का यह कथन हृदय को ज्योति प्रदान करता है : - 

जे दिल्ठा यूरुग्गमणि ते श्रत्थवणि ण॒ दिद्ठ | 

ते कारणिं वढ धम्मु करि धरण्ि जोन्वशि कठ तिट्ठ ॥ २६२ ॥! 

हे वत्स ! सूर्योदय के समय जिन्हे देवा था, वे सायंकाल की 
बेला में रृष्टिगोेचर नहीं होते। अतः धन, योबन की क्‍या तृष्णा 
करता है | तू धर्म का पालन कर ) 


चक्रतर्ती ने अपने पुत्र अमिततेज पर साम्राज्य भार रखकर 
मुनि दीक्षा ली थी । 


( रहे ) 


मुनीन्द्र की देशना: - नन्‍द महाराज के जीवन में बेराग्य का 
उषःकाल आया । वे ग्रौष्ठिल नाम के मद्दान मुनिराज के समीप पहुँचे । 
उन साधुराज के श्रेष्ठ व्यक्तित्व वे अत्यन्त प्रभावित हुए। उन मुनोश्वर 
ने अपनी प्रबोधक मसार्मिक वाणी में कहा “देव लोक में नाना प्रकार 
के सुख तुमने भोगे, अचिन्त्य बेभव भी तुमने प्राप्त किया था। अब 
तुम स्वर्ग से चलकर यहाँ “प्रकृति - सौम्य - नदूनः” सौम्य स्वभाव 
वाले राजा हुए द्ो। महावीर चरित्र में ( सर्ग १६ ) लिखा है :-- 


बपुरादधद्विविधमाशु विजहदपि कर्मप्राकतः | 
मेध इब वियति वायुवशात्परिबश्रमीति पुरुषो भवोदधों ॥२॥ 


हे राजन ! इस जगत्‌ में आत्मा कर्मादय बश नाना देह्दों को 
घारण करता दू तथा छोड़ता है, जिस प्रकार पवन के प्रह्ार से मेघ 
यहाँ वहाँ सारा-सार फिरता है, उसी प्रकार यह जीव संसार समुद्र 
मे परिभ्रमण करता है। इस जगत में किस का जन्‍्स सफल है, यह 
कहते हैं :-- 


सफल च॒ जन्म खलु तस्य जगति स विदां पुरः सरः । 
गुप्ति-पिहित-दुरित्तागमने भववोतये भवति यस्य चेशितिम्‌ ॥| ४ ॥ 


इस जगत्‌ में उसी का जन्म सफल है तथा वही ज्ञानियों में 
प्रमुख है, जिसड़ी सन, वचन तथा कायगुप्ति के द्वारा रोके गए पाप का 
आगमन स्वरुप चेष्टाएं संसार क्षय के लिए द्वोती हैं । 


मोहनोय कम विन/शारथे प्रशुम-भाव रुप संर्पात्त ऋतश्यक है :-- 


घनरुढ़ मूलमपि नाम तरुमिव महामतंगजः | 
मोहमखिलमचिराय पुमान्स भनक्ति यः प्रशमसंपदायुतः ॥ ५ ॥ 


जिस प्रकार मद्दान गजराज अत्यन्त सुदृद जड़वाले बृक्ष को 
उखाड़ डालता है, इसी प्रकार प्रशान्त भाषरूप संपत्ति समन्वित पुरुष 
समस्त मोहको तत्काल नष्ट कर देता है | 


( १२४ ) 


अवबोध-वारि- शभकरारि मनसि शुचि यस्य विद्यते । 
क्रांत-जगदपि न ते दहति हृदमध्यमम्रिरिव मन्मथानत्रः | ६ ॥| 


जिसके हृदय में पत्रित्र ज्ञान रूपी जल है, जो शान्ति प्रदाता 
है उसको कामरूपी अग्नि नहों जला पाती, जिस प्रकार सरोवर के 
मध्य में मए व्यक्ति को संपूर्ण जगत्‌ को व्याप्त करने बाली अप्ि 
नही जलाती है। 
मुब्शी - कृताक्ष - हृदवस्थ शम - निहत - मोह - सपद' । 
देन्य - रहित - चरितस्थ सतः किमिहैव मुफ़िरपरा न जिद्यते ॥ ६ ॥ 
जिसने अपनी इंद्रिय तथा मन को सम्यक प्रकार जीत लिया 
है तथा जिसका चरित्र दीनता से जिमुक्त है, एसी शान्ति के द्वारा 
मोह की सपत्त का नाश करने वाले सत्पुरुष के क्या यहाँ ही अपरा 
मुक्ति नहीं प्राप्त हुई है ! 
विषयों को क्िक्ति के विना महान शात्त्रज्ञन भो अऋयेकारी है : -- 
श्रतमिद्वमप्य फलमेव. विपय-निरतस्थ  चेश्ति ॥ 
शस्त्रमिव निशित माजिमुखे भय विह्नलस्थ समवहि केवल ॥ ११ ॥ 
उन्न शास्तज्ञान भी उस व्यक्ति का निष्फल है, जिसकी चारित्र 
स्वीकार करते हुए भी विषयों मे आसक्ति है जिस प्रकार युद्ध के 
समक्ष भय से घबड़ाए हुए व्यक्ति के ह्वाथ में रखा हुआ तीक्ष्य 
शस्त्र निष्फल हैं । 
बुद्धिमान भव्य जीव मुनिराज की कल्याणकारी देशना से अफ्ता 
जीवन स्वच्छ बतता है :-- 
मृनिवाक्य-मद्भत-मचित्य-बहुविध-गुरं सुदु्लभम्‌ । 
रक्षमित्र भजति भव्यजन, अ्वणे निधाय मुबने कृतायेताम ॥ १२॥ 


मुनिराज की बाणी अद्भुत तथा अचिन्त्य फलदात्री है । उसके 
अनेक प्रकार हैं, वह श्रत्यन्त दुलेभ है। बह रत्न के तुल्य है. जो 
भव्यात्मा उसे अपने कर्णों में धारण करता है, बह इस्र जगत में 
हतार्थ होता है । 


( १र५ ) 


प्रीष्टिल मुनिराज अवधिज्ञान सम्पन्न थे। उन्होंने नंदराजा की 
आत्मा को विषस-पंक से निकालने की पुण्यभावना वश उनके पूर्य 
भर्वों का भी वर्णन किया। उसे सुनकर राजा के नेत्रों में आनन्दाभ्रु 
भर आए, लिस प्रकार चन्द्र की किरणों का स्पर्श होने से चन्द्रकान्त 
मश्िि द्रवित हो जाता है। 

मुनीश्वर की मार्मिक देशना को सुनकर राजा ने कहां :-- 


विरलाः कियन्‍त इह सन्ति लसदवधि बोध लोचनाः | 
रज-क्रिण-परिभिन्न-जलस्थल-संपद:ः प्रविरला जलाशया: || १७ ॥ 


हे देव ! अवधिज्ञान रूप नेत्र को धारण करने वाले मुनिराज 
जगत्‌ में कितने हैं? अत्यन्त अल्प दें । जगत्‌ मे ऐसे सरोवर बिरल 
हैं, जिनका जल तथा किनारा रत्त्रों की किरणों से व्याप्त हो । 
भवक्‍तः करिष्यति वचोद्य मम सफलमीश जीवितम्‌ | 
प्रस्तु नियतमियदेव परे. किपुदीरितेविंफलमप्रियेस्तव ॥ १८॥ 
प्रभो ! आज आपकी वाणी मेरा जीवन सफल करेगी । यह 
आपकी हितगरो देशना उचित है। दूसरों के लिए अप्रिय तथा व्यर्थ 
वचनालाप से आपका क्या प्रयोजन है ! 
मुनि दोक्षा - अवधिज्ञादी महान ऋषिराज की वाणी ने अन्तर्रग 
को पूर्णतया प्रकाश प्रदान किया । जन्मान्तर का वर्णन करने से बेराग्य 
के भाव अस्यन्त पुष्ट हो गए। 'शुभस्य शीघरम'--शुभ कार्य करने में 
शीत्रता धारण करे, इस सूक्ति के अनुसार राजा ने दस हजार नरेशों 
के साथ मुनि दीक्षा ले ली वर्धभान चरित्र में लिखा है :-- 
सहनंदन प्रियमपास्य दश-शत-दश कितीश्वरैंः । 
प्रौष्ठिल मुनि नु जगत्रथितं तममिप्रण॒म्य समुपाददे तपः ॥ २० ॥ 
नन्‍दन नरेश की यह मुनिदीक्षा विश्व के धार्मिक इतिहास की 
बड़ी पत्रित्र निधि रूप है। अब इसी मुनि जीवन में ये महापुरुष 
तीथंकर महावीर बनने योग्य तीथंकर नाम कर्म का संग्रह करने का 
प्रवित्रतम उद्योग करेंगे । 


( ११६ ) 


आत्म शुद्धि सम्पादन में परम सहायक जान इन्होंने वाह्य तपों 
का बड़े बत्साह के साथ आचरण करना प्रारम्भ कर दिया था। 
अनशनादि तप स्वयं साध्य नहीं है, वे साधन हैं; साध्य दै आत्मा 
की निर्मलता | 


कुछ लोग प्रमादमूर्ति बन शरीर के प्रति विशेष ममता रहने 
से अपनी दुष्ट ज्ञान शक्ति का उपयोग ऐसा समभने तथा प्रचार करने 
में लगाते है, कि बाह्य तपस्या में कुछ सार नहीं है । अन्तरज्ञ 
सामग्री मात्र मोक्ष के लिए आवश्यक है । 


मन की मलिनता का धुलना वातें बनाने सरीख्या सुखद और 
सरल कार्य नदी है। जिंस बस्त्र में कीटादि-मलिनता लगी है, उसे 
स्वच्छ करने के लिए क्षार द्रव्यों में उसे डालते हैं, पश्चात्‌ उसको 
धोबी लोग जोर से पछाड़ते हैं, तब बह वस्त्र स्वच्छता को प्राप्त करता 
है। स्वणैकार मलिन स्व पाषाण को अग्नि में अनेकबार डालता है; 
अत्यन्त तीक्ष्ण पदार्थों में उमप्त स्व के विकार को नष्ट करता है, 
तब कठिनता से उस स्वर्ण से विकारी तत्व दूर होता है; इसी प्रकार 
आत्मा मे राग, द्वेष, मोह तथा हिसादि के दूषित भावों से चिरकालीन 
मलिनता संचित ट्टो गई है; उसको दूर करके स्वाभाविक स्थिति को 
प्राप्त करना महान पौरुष का काये है। स्वासी सुमन्तभद्र ने लिखा हे 
कि भगवान कुथुनाथ तीथंकर ने घोर, दुधेर तप किए थे :-- 


बाह्य तप. परम-दुश्वरमाउप्चरस्वम्‌ | 
शआध्यात्मिकस्य तपस परिवृ हशायेम्‌ ॥ 
ध्यान निरस्य कलुषद्दयपृत्तरस्मिन्‌ | 
ध्यानद्ये बद्तिपेदतिशयोपपन्ने || ८४॥ 


भगवन ! आपने आध्यात्मिक तप की वृद्धि के लिए परम दुर्धर 
बाह्मतप किया और आरतं-रौद्र इन दो मलिन ध्यानों का निराकरण 
करके धर्म तथा शुक्ल नामके अतिशय सम्पन्न दो ध्यानों में प्रवृत्त हुए । 


( १२७ ) 


आगामी तीथंकर महावीर बनने बले इन मुनीन्द्र ने लम्जे-ल्म्बे 
उपवास धारण करना प्रारम्भ कर दिया था । ये एकॉन्च स्थान में 
निवास करते थे | कोलाहल मय वातावरण सानसिक शान्ति में बाधक 
बनता है। प्रचण्ड पवन के प्रसार होने पर सरोवर में लहरों को 
डड्भूति को कौन रोक सकता है ! 
उपदेश सनमाला में श्री सकलभुषण ने लिखा है : - 
जन-कोलाहल-व्याप्त-स्थाने यः भ्रावकोत्तमः । 
आसन शयन निर्त्य कुर्यात्तत्य न सनन्‍्मनः ॥ 
जो उत्तम श्रावक जन-कोलाहल युक्त स्थान में आसन, शयनादि 
सदा करता है, उसका सन सम्यक्‌ नहीं रहता है । 
इसी कारण साधु के लिए विविक्त-शय्यासन--एकान्‍्त स्थान 
में आसन तथा शय्या का उल्लेख आगम में क्रिया गया है| 
ये महामरुनि जो अनशनादि तप करते थे, उसका ध्येय इस 
प्रकार था :-- 
जहदात्म-हृश फल-लौल्य-मनमिमतरागशान्तये | 
ध्यान-पठन सुखसिद्धिकरं प्रयतो5करोदनशर्न सुनिश्चितम ॥ २३ ॥ 
आदर-सत्कार आदि लौकिक फल की इच्छा न कर, संयम के 
बाधक राग, द्वेष की शांति के लिए तथा ध्यान, स्वाध्याय की सुख पूर्वक 
सिद्धि कराने वाले सुनिश्चित अनशन तपको वे मुनिराज करते थे । 
श्रेष्ठ तपः साधना :--वाघ्तव मे वे मुनि लिंह थे, अतः उनकी प्रवृत्ति 
श्रेष्ठ तप की ओर स्थयमेष झुकती थी ! 
कनकावलीं परिसमाप्य विधिवदपि रक्मालिकां । 
सिंह विलसितमुपावसदप्युस्मुक्तये तदनु मौक्तिकाचलीम ॥| ४६--१६ ॥ 
ब्वैमान चरित्र मे लिखा है :-- 
इन्होंने विधि पूर्वक कनकावली रूप तप को पूर्ण कर रव्नमालिका 
प्त किया तथा सिंद निष्कीडित तप किया तदनंतर उत्कृष्ट मुक्ति सुख 
प्राप्ति के लिए उन्होंने सौक्तिकाबली तपश्चरण किया । 


(६ रैरं८प ) 


कनकावली ज्रत में ४३४ उपवास व ८८ पारणा होते हैं । यह ब्रत्त 
एक बे पांच मास द्वादश दिवस में समाप्त होता है। रत्नसालिका करत 
में तीन सौ चौरासी उपवास व अख्यासी पारणा होते दूँ । सिंह निष्क्रीडित 
ज्रत में ४६६ उपयास ६१ पारणा होते दवं। यहद्द ब्रत ४५७ दिवसों में 
पूर्ण होता है। मुक््ताबली त्रत में २५ उपबास तथा ६ पारणा होते हैं । 
इसमें ३४ दिन लगते हैं । 


उन्होंने क्रं।र्थाद विरारों पर भे। विजय प्राप्त की थी। कवि कहते है : - 


निज पिग्रहेषि हृदि यस्य तनुरपि न विद्यत स्थृष्मा | 
तेन बिजित इनि लोमरिपुः किए वात्र विस्मयपद मनीपिण |५२-१६॥ 


उनको अपने शरीर पर जरा भी प्रेम नहीं था, इससे उन्होंने 
लोभ शत्रु को जीव लिया था, यह स्वतः सिद्ध होता है, इस विषय में 
विद्वानों को किस बात का आश्चये होगा। 


वे तप द्वाग का्णुय करते थे, क्रिन्त्‌ स्वथ संतप्त नही होते थे :-- 
ह। 


नतपसा ठहननपि से कममलममिलमसात्मनि स्थितम्‌ | 
तापसममजत मनागपि न स्वयमेनदद्भतमही ने चापरम्‌ ॥ ५५ || 


आत्मा में म्थित कर्ममल एज को तप के द्वारा दग्ध करते हुए 
व साधुराज तनिक भी संताप को नहीं प्राप्त होते थे। यह अड्भ त बात 
है, टसके सिवाय और कोई आश्चर्य की बात नही है । 


उनका ऋन्‍्त'करर सास्य-भाव समलकृतभ्था :--- 


न तुताप भक्िविनतस्थ नत्न परिचुकोप विद्विषे। 
स्वानुगत-यतिजनेप्यभवन्न रतः सता हि समतेब भाव्यते ॥ ५६ ॥ 
पे भक्ति से नम्न पुरुष पर संतुष्ट नहीं होते है और न विठेष 
करने वाले पर कोप ही धारण करते थे। अपने अनुयायी यतिजनों पर 


भी उनका सोह नहीं था। वास्तव में सत्युरुष ससता की दी भावना 
करते हैं । 


( (९२६ ) 


डन साधुराज का सन विविध परीपद्दों को धैये पूर्वक सहन 
करता था । 
अतिदुःसहादपि चचाल न से निजधतेः परीषहात्‌ | 
भीम मरुदमिहतोपि नर्टी समतीत्य यति किप्रु यादसांपति: ॥ ४८ ॥ 


अत्यन्त भीषण परिपहों के मध्य भी वे अपने घेये से विचलित 
नहीं होते थे | सो उचित ही है; प्रचण्ड पवन के प्रह्यार युक्त भी समुद्र 
क््या अपने तट की मर्यादा को लांघता है ? 
खऋड्धियो की प्राप्ति ः--तपश्च्यी के प्रभाव से ये ऋषीश्वर अनेक ऋष्धि संपन्न 
हो गए थे :«- 


जनता - हिताय तमिताश्च शमनिधिमनेकलब्धय : | 
शीतरचिमिव शरत्समये शिशिराः सुधारस-परिच्युतों रुचः ॥ ५४६ ॥ 


जीवों के लिए कल्याणकारी अनेक ऋद्धियां उन शांति के 
भण्डार मुनीश्वर को प्राप्त हो गई थी; शरद ऋतु म॑ अमृत रस को 
प्रदान करने बाले शीतल चन्द्रमा का आश्रय जैसे किरणें ग्रहण 
करती हैं । 
महान तपश्चयों तथा श्रुताराधना के प्रसाद से वे एकादश अंगों 
न्‍ पक ८६ पे १5 
के पारगासी हो गए । उत्तर पुराण में उनको “स्वीकृतेकादशांगकः 
लिखा है । सम्यक्चारित्र की श्रपार महिमा है। उसके द्वारा यद्द जीब 
उन्नति के शिखर पर चढ़ता हैं । 
शक क्र 
चारित्र ॥0 पूजा मे लिखा है :-- 
चरण खबगतेर्मल चरण मृक्तिसाधनम । 
चरण घमंसबेस्व॑ चरण मंगल परम || 
स्वर्ग गमन का मुलकारण चारित्र है। मोक्ष का कारण चारित्र 
है। धर्म का सर्वस्व चारित्र है। यह चारित्र श्रेष्ठ मंगल है । 


अनन्त सुख-संपन्नो येनात्मायं क्षणादपरि | 
नमस्तस्मे पवित्राय चरित्राय एनः पुन ॥ 


( १३० ) 


जिसके आश्रय से यह आत्मा क्षण भर में अनन्त सुख संपन्न 
होता हैं, उस पत्रित्र चारित्र को बारंबार प्रणाम है। 


तीर्थंकर प्रकृति की लोकोत्तरता- 

जा आत्मा रह्नत्रय से समलंकत है, बह लोक की श्रेष्ठ विभूतियों 
का अधिपति हाता हुआ तीर्थंकर परमदेव का लोशेत्तर पद प्राप्त करता 
है तथा म्व-पर का सच्चा उद्धारक बनता है। कर्म प्रकृतियों में कर्मत्व 
सामान्य की अपक्ञा कोई अन्तर नहीं है, किन्तु विशप हष्टि से कहना 
पढ़ता हैं कि उसमें लोकात्तरता तथा श्रेष्ता तीथंकर प्रकृति में है। अकलंक 
स्वामी ने राजबातिक में लिखा है, “इद ती4करनाम-कर्म-अनंतानुपम- 
प्रभाव-सचित्यर्नवभूति-विशेपकारा! त्रेलोक्य-विजयकरं " (अ० ६ सत्र २४ पछ 
२६५ )--यह्‌ तीथकर नामका नाम कर्म अनत और अनुपम प्रभाव का 
कारण होते हुए अचिन्त्य विभूति विशप का कारण है। यह त्रिलोंक की 
विजय करने बाला कर्म है । 

इस नीथकर प्रकृति की लाकोत्तरता इमसे ही स्पष्ट होती है कि 
बीस काड़ाकोड़ी सागर प्रमाण एक उत्मपिणी-अवसर्पणी रूप कल्प काल 
मे केबल दो चाबीसी प्रस ग हो तीर्थंकर इस मरत क्षेत्र में होते हैं । 

इस तीथंकर प्रकृति का उदय काल केयलज्ञान हाने पर आता है, 
किन्तु उसके पूत ही गभ, जन्म तथा तप कल्याणकों के रूप में भी 
त्रिभुवन के भद्दान प्रादी भी उस कर्म की महत्ता से प्रभाविध तथा 
उप$त हूते हैँ । इस कर्म के उदय काल को सोच सामान्य बुद्धि सानव 
अनेक वास्तविक विशपताओं को अतिशयोक्ति रूप कहने लगता है। 
इसमे आश्चर्य की कोई बात नही है । 


यह कोन नही जानता कि कूप सरडूक अपने दिल ओर दिमाग 
का पूर्ण उपयोग ऋरके भी विशाल समुद्र की कल्पना नहीं कर सकता 
है, अतः उसके लिए समुद्र का सद॒भाव ही असंभव होता है, किन्तु 
क्या उसके कह देने से उस अपार जलराशि रूप सागर का अभाव हो 
जाता है या हो सकता है ! कदापि नहीं; ऐसी ही स्थिति इस तीर्थकर 
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भ्रकरति के विषाक काल के वारे में सोचनी चाहिए। हां ! यदि सूक्ष्म 
रीति से वस्तु स्वरूप के विपय में चितन पढु पुरुष तोथकर प्रहृकि का 
कोन, कब, किस परिस्थिति में बंध करता है आदि बातों को हृदयंगस 
करे, तो उसका सन विस्मय के सिंधु में नहीं डूबेगा और बह 
सीथंकर प्रकृति के उदय काल में उपलब्ध वेभव को कल्पना की वस्तु 
सोचने की झज्ञ चेष्टा नहीं करेगा । 


निमित्त ऋरणु--तीर्थकर प्रकृति के बंध के गिपय में यह विशेषता 
है कि सम्यग्हप्ट जीव ही उसका बंध करता है । तत्वदृष्टि विद्दीन मिथ्या 
इृष्टि के उसका बंध नहीं होता है । उस प्रकृति के बंध में केवली अथवा 
श्र॒तकेंचली की समीपता भी आउज्श्यक निमित्त कारण कही गई है। 
अनेकान्त शासन कार्य की उत्पत्ति में निमित्त कारण तथा उपादान कारण 
युगल को हेतु रूप सानता है। एकान्तमत में एक कारण से ही काये 
की उत्पति मानी जाती है । 


महर्षि गुणभद्र ने उत्तरपुराणु में लिखा है :-- 
कारण द्यय-सानिध्यात्सवका4-समुझ्धव' || ५३-पव ७३ ॥ 
बाह्य तथा अन्तरंग अथवा निमित्त तथा उपादान रूप कारण 
दय के सानिध्य होने पर संपूर्ण काये उत्पन्न होते हैं । 
समंतमभद्र स्वासी ने बासुपूज्य भगवान के स्तबन में बाह्य तथा 
अन्तरंग अथवा निर्मित्त और उपादान कारण की पूर्णता को कारये की 
निष्पत्ति में प्रयोजनीक माना है । 
बाह्मेतरोपाधि-समग्रतेय॑..। 
कार्यषु ते द्रव्यगत: स्वभाव: ॥ 
नेवान्थथा मोज्विधिश्च पुंसां। 
तेनाभिवंद्यस्वमृषिबंधानाम, ॥ ६० ॥ 
है जिनेन्द्र | बाह्य और अंतरंग अर्थात्‌ सहकारी और उपादान 
इन दोनों कारणों की पूर्णता आपके शासन में द्रव्यगत स्वभाव है। इस 
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सहकारी-उपादान की पूर्णता के अभाव में मोक्ष की विधि पुरुष के नहीं 
बनती है। इस मार्मिक तलवदेशना के कारण, दे बासुप्रृज्य भगवान ! 
आप गणधरादिज्ञानियों के द्वारा पूज्य हो । 


शुक्ता-बाह्य अन्तरंग कारण की पूर्णता का मोज्ञ मार्ग से क्‍या 
संबंध है ! 

समाधान--ऐसी शंका उत्पन्न होने पर यह बात ज्ञातव्य है कि 
अन्तरंग निर्मलता में निमित्त कारण बाह्य सामग्री आवश्यक है। 


कुन्द-कुन्द स्त्रामी ने भावपाहुड़ में लिखा है : - 


भावविसुद्वि-शिमित्त बाह्गिगंथर्स कीरए चारों । 
बाहिर-चाशों विहलो.. अ्ब्मंतर - संथ-जुत्तस्स | ३ ॥ 
भावों की विशुद्धता के लिए वस्रादि बाह्य परिय्रह का परित्याग 
किया जाता है। जिसके अन्तरंग पंरिग्रह-रागादि विकार विद्यमान 
हैं, उसके वाद्य त्याग अर्थात्‌ दिगम्बर मुग्ग आदि का घारण करना 
विफल है। अथोत अन्तरग त्याग के बिना वाद्य त्याग इप्ट साधक 
नहीं है! 
६ का हा हा न 
यह घारणा श्रम्पप्रग हू कि बाह्य परिग्रहादि को धारण करते 
हुए भो अन्तरंग में यदि निर्मलता है, ता मोक्ष की प्राप्ति हो सकती है । 
अनकान्त शासन की दृष्टि कुन्द-कुन्द स्वामों इन शबच्दां द्वारा स्पष्ट 
करते है :-- 


भावेण होइ शग्मी। वाहिर लिगेण कि चर जग्गेश | 
कम्मपयडीण - णियर णासइ भावेश  दब्बेण | ५४ ॥॥ 
भाव से वास्तव में नग्नता हानो चाहिए। बाह्य दिगम्बरत्व 
मात्र से क्या होगा ? कर्म प्रकृतियों का समुदाय द्रव्य तथा भाव के 
द्वारा नष्ट होगा है। आजकल इस भरत ज्षेत्र में तीर्थंकर प्रकृति का 
बंध नहीं होता, क्योंकि केवली, श्रुतंकंबली के सानिध्य रूप निमित्त 
कारण का अभाव है। जैसे योग्य वृक्ष तथा फल को उपल्ञव्धि के लिए 


( १३३ ) 


अच्छा बीज, अच्छी भूसि, अच्छी सिद्ो, योग्य समय में बीज का बोया 
जाना आदि आवश्यक है, उसी प्रकार तीथेंकर प्रकृति के उद्यरूप 
महान वृक्त के लिए षोडशकारण सावना रूप बीज के साथ अन्य सामग्री 
का भी संयोग आवश्यक है। 


गेम्मटसार कमेंकाणड में लिखा है :-- 


पढमुवसमिये सम्मे सेसतिये अ्रविरदादि चत्तारि। 
तित्थयरबधपारभया खरा केवलिदुगन्ते | &३ ॥॥ 


तीथंकर प्रकृति का बंध प्रथमोपशम सम्यकत्य, द्वितीयोपशम 
सम्यकत्व, क्षायोपशमिक सम्यक्त्व व क्षायिक सम्यक्त्व में चौथे से 
सातवें गुणस्थान पंयेन्‍त सम्यकत्वी मनुष्य केबली व श्रुवकेबली के समीप 
प्रारभ करता है, इसका निष्ठापन तियंच को छोड़ शेष गतियों में होता 
हैं । किन्ही आचाये का अभिप्राय है कि प्रथमोपशस सम्यकत्व का 
अल्पकाल होने से उसमें तीथंकर प्रकृति का बंध नहीं हो सकता । 


इस सम्बन्ध में यह बात चिन्तनीय है, कि सम्यक्त्व प्रकृति 
के उदय युक्त क्षयापशम सम्यक्त्वी जब तीथंकर प्रकृति का बध करता 
है, तब उसके दशेन विशुद्धि भावना बे से बनेगी 


इस विषय में यह बात ध्यान देने की है, तीथंकर प्रकृति का 
बध करने वाला परम शुभ-भावना करता हुआ जगत के उद्धार के 
विषय में चिन्तनशील बनता है। वह विचारता है “भअ्योसमार्गान- 
भिक्ञान्‌ जाज्वलद्‌ दुःख-दाव-स्कन्धे चक्रम्पमाणान्‌ वराकान्‌ उद्धरेयं!-- 
मोक्षस।र्ग से अपरिचित, दुःख रूप दाबानल में दुग्ध होने के भय से 
इधर उधर अ्रसण करने वाले इन दोन जीवों का मैं उद्धार करूँ [? 


यह भावना अपाय विचय धर्मध्यान सदश लगती है। इस परम 
कारुणिक चित्त वृत्ति की प्रत॒ल रूपसे जाग्रति तीथंकर परमदेब के 
दर्शन द्वारा उनके समक्ष में द्वोती है। वहाँ विश्व के उद्धार की भावना 
को विशेष बल प्राप्त होता है, कारण भावना करने वाला व्यक्ति भावना 
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के मूल स्रोत साधन को समीप पाता है। उससे प्रबल गेरणा तथा 
प्रोत्साहन प्राप्त द्ोता है । 

मगबान पार्ष्वनाथ दीथकर की निवाण भूमि सम्मेंद्शिखर की 
स्व॒एमद्रकूट पर पहुँचने पर विचारान जिनेन्द्र भक्त अपने भावों के 
विषय में साच सकता हैं, कि वहाँ अन्ते-करर को कितना विमल- 
प्रकाश प्राप्त होता है। इसी प्रकार केवली के पादसूल में विश्व-कल्याण 
की भावना को अपर्व सप्राणता प्राप्त होती है । जिनागम मे बा सामग्री 
का भी उचित्त महत्व स्वीकार किया गया है । 


तोर्थकर की भावना सम्यस्दष्टि का पावन कतव्य है। द्वादशांग 
रूप जिनागम में ज्रेपन क्रियाओं का वर्णन आया हैं। उनका सहा- 
पुराण के ३८ वें पर्त में उल्होख किया गया है । उनमें २२ वी ग्रहत्याग 
क्रिया के पश्चात्‌ दीक्षा, फिर जिनरुपता, पश्चात्‌ सौनाध्ययन दृत्तल् 
के बाद में तीर्थक्रत भावना कह्दी है। इसके बाद गुरु स्थानाभ्युपगम, 
गणोपग्रह आदि का उल्लेख आया है । 


मौनाध्ययन-वत्तत्व तीरमकृलस्थ भावना । 
गुख्स्थानाम्युपगमी गरणोप्ग्रहण तथा ॥ भप्--सर्व रेप ॥ 
तीर्थकृत्व भावना का जिनसेन स्वासी ने इस प्रकार स्पष्टीकरण 
किया है :-- 
ततोखीताखिलाचार शाम्राव्श्रित-विस्तर | 
विशुद्धानरणो-स्यम्येत्‌ ती4कलस्य भावनाम | १६४ ॥ 


तदनन्तर जिसने समस्त आचार शास्त्र का अध्ययन किया है 
तथा जिसके भिन्न-मिन्न शास्त्रों का अभ्यास द्वारा श्रतज्ञान विस्तृत हो 
चुका है एवं जिसका आवरण बिशुद्ध है, ऐसः व्यक्ति तीथेक्रत भावना 
का अभ्यास करे | यह पोडश प्रकार की भावना रूप है। 
सा तु षोडशधाड इम्नाता महाम्युदयसाधिनी | 
सम्यग्दशन-शुध्दूवादि लक्षण प्राक प्रपचिता ॥ ६६५ ॥ 


( रैरप ) 


सम्यग्दशन को घिशुद्ध रखना आदि लक्षण युक्त यह षोडश 
प्रकार की भाषना महान अभ्युद्य फो प्रदान करती है। इसका पहले 
बिस्तार से वर्णन हो चुका है | 

सोलहकारण भाषना यद्यपि अन्रत सम्यकत्वी के भी पाई जाती 
हैं, फिर भी मुख्यता से भुनिजन इनका अभ्यास करते हैं। अपश्रंश 
भाषा की गुरु पूजा की जयसाल में लिखा है : - 


भवियह भवतारण सोलहकारण श्रज्जवि तित्वयरत्तणहं | 
तव-कम्म असंगइ दय-धम्मंगई पालवि पंच महत्वयह || 

तीथंकर पद की कारण रूप सोलहकारण भावनाएं भण्यों को 
संसार-समुद्र से तारने वाली हें। उनका अज्ञन करो। दयाधर्म के 
अंग रूप तपश्चर्या, अपरिपह्या त तथा पंच सहाज्नतों को पालो । 

दर्शर्नवर्शुद्ध :-- पोइश कारण भावनाओं में प्रथम स्थान दुर्शन- 
विशुद्धि को प्रदान किया गया हैं। अकल्वंक स्वासी ने राजवातिंक में 
लिखा हैं: - “जिनेन भगवताऊहेता परमेप्ठिनोपांदष्टें निर्मन्‍्थलक्षणे सोक्ष- 
वर्त्मनिर्राच दर्शनविशुद्धिः? ( २६४ पृष्ठ ) जिन अर्थात्‌ भगवान अरहत 
परमेष्ठी द्वारा प्रतिपादित निम्नन्ध लक्षण मोक्ष सार्ग में रुचि दर्शन 
विशुद्धि है । यह रुचि अष्टांगयुक्त तथा सप्तमय-विमुक्त होनी चाहिये । 

मोक्ष के साधन सम्यरज्ञानादि तथा उनके भी साधन गुरु आदि 
का यथा योग्य आदर करना अथवा कषाय भाव को दूर करना विनय- 
सम्पन्नता है। 

अहिंसा आदि ब्तों में तथा उनके फरिपालन में प्रयोजन भूत 
क्रोध परित्यागादि शीलों में सन, बचन तथा काय की निर्द्षि बृत्ति 
शीलम्रतेष्वनतिचार है । 

निरन्तर ज्ञान की आराधना! में उपयोग लगाना अभीषदुण ज्ञानोप- 
योग है। 

शारीरिक तथा मानसिक अनेक प्रकार के संसार के दुःखों से 
भीरुता संवेग है। अकलंक स्वामी ने लिखा है : - 


( १३६ ) 


“संसार दुःखाब्नित्य मोरूता संवेग! |” -+- 

पात्रों को भ्राहार देना, दुःखी व्यक्ति को अभयदान, और 
सम्यश्ज्ञान देना त्याग है| ज्ञान दान को अकलंक देव अत्यन्त महत्वपूर्ण 
कहते क्योंकि उससे लाखों भबों के दुःखों से छुटकारा मिलता है-- 
“सम्याज्ञानदानं पुनः अनेक भव-शत-सहसख-दुःखोत्तरणकार णम ।7 


यथाशक्तिदान शक्तितः त्याग है | 


शक्ति को न छुपते हुए जिनागम का अबिरोधी जो कायकलश 
का अनुप्ठान है, वह शक्तितः तप है। उसका स्वरूप इस प्रकार भी 
बताया गया है : -- 
तो द्वादशभेदं हि. क्रियते मोक्ञलिप्सया | 
शक्तितों भक्तितो यत्र भवेत्‌ सा तपस स्थिति ॥| 
मुनियों के ब्रत शील आदि में विन्न आने पर उनको दृर करना 
साधु-ससाधि है। महापुराणकार कहते हैं. “समाधये हि. सर्वोर्य 
परिस्पंदों ह्िताथिनाम” हिलाकांक्षी लोगो की सम्पूर्ण प्रवृत्तियां समाधि 
के लिए होती हैं । 
कही कहो सरण, उपसर्ग, रोग आदि आने पर निर्भाक वृत्ति 
को भी साधु समाधि कहा गया है : - 
मरणोपसग-रोगादि-ए वियोगा-दनिष्ट संयोगात्‌ | 
ने भय यत्र प्रविशति साथु समाधि स विज्ञेय ॥ 
वयातृत्य मे साथुआं के शरीर से रोगादि उत्पन्न होने पर निर्दाष 
रीति से “बनिरवण्नेत विघिना” -- उसका निवारण करना वेयाबृत्य है | 
संस्कृत षोडशुकारण पूजा म लिखा है: - 
कुष्टोदर-व्यथा-शल्लेबात पिच शिरोर्नि मि | 
काश- श्वास-ख्वरारोगें पीड़िता ये मुनीश्वरा ॥ 


न॑ पृत्र-मित्र-कलत्रेंग्य, मसार-विषयायत- | 
विराकि जयिते यत्र स सबेगो बुधै ह्मृत || 


( १४७ ) 


तेषां भ्ेपज्यमाहारं शुभ्रषा-पध्यमादरात्‌ । 
यत्रैतानि प्रवतन्ते वैयाबृत्यं तदुच्यते ॥ 
कुष्ट, ददर पीड़ा, शूल, वात, पित्त तथा शिर की पीढ़ा, खांसी, 
श्वास, ज्वर रूप रोगों से पीड़ित मुनीश्यरों को औषधि देना, आदर 
पूर्वक आहार, सेवा झुश्रषा तथा पथ्य की व्यवस्था ये जहां प्रव्तमान 
होते हैं, बह्ां वेयावृत्य कह्दा है । 
कहे दक्ति का स्वरूप इस प्रकार कहा गया है :-- 
मनसा करमेणा वाचा जिननामाक्षरद्यम | 
सेव स्मर्यते यत्र साहंद्धक्ति: प्रकी्तिता ॥ 
जहां मन, वचन तथा काय द्वारा जिन! थे दो नाम रूप अक्षर 
सदा ही स्मरण किए जाते हैं, वहां अर्हद्भाक्ति कही गई है । 
भक्ति की परिभाषा अकनंकस्वामी ने इस प्रकार की है, “भाव 
विशुद्धियुक्तेनुरागों भक्तिः ?--भावों की निर्मलता पूर्वक जो अनुराग 
है - गुणों के प्रति प्रम है, वह भक्ति है। 
आचाये परमेष्ठी के चरणों की पूजा, बंदना, प्रणाम आदि 
करना आचाये भक्ति है| 
श्रुत की अत्यधिक आराधना करने वाले उपाध्याय परमेष्ठी की 
भक्ति करना बहुश्रुत भक्ति है। मद्दान ज्ञानियों की भक्ति भी बहुश्रुत 
भक्ति है। 
घटद्रव्य-पंचकायत्व॑ सप्ततत्व॑ नवाथता । 
कम प्रक्नति विच्छेदो यत्र प्रोक्ः स श्रागम: || 
छूट्ट द्रध्य, पंचकाय, रुप्ततत्व, नव पदार्थ तथा कर्म प्रकृतियों 
के क्षयका जहाँ कथन है, उसे आगम कहते हैं। उस जिनवाणो की 
भक्ति प्रबचनभक्ति है | 
महपुराण में बश्सेन तीर्थंकर के निकट षोडश कारण भावना 
का चिल्तवन करने वाले वज्ञनासि मुनि सहाराज, जो आगामी 


( शृइ८ ॥) 


ऋषभनाथ भगवान हुए थे, इस प्रकार प्रवचन भक्ति करते थे + 
महापुराणकार लिखते हैं. :-- 

परां प्रबचने भक्ति आमों पशे ततानस | 

न पारयति रागादीन्‌ विजेतुं सन्‍्ततानस || ७४-११ पर्व ॥ 

बह सर्वज्ञ भगवान प्रणीत आगम में इस्कृष्ट भक्ति घारण करता 
था, क्‍योंकि जो पुरुष प्रवचन भक्ति से रहित द्वोता है, वह बढ़े हुए 
रागादि शब॒ुओं को नद्दीं जीत सकता है । 

सामायिक, चतुर्विशतिस्तव, वंदना, प्रतिकमण, प्रत्याख्यान 
तथा कारयोत्स्ग रूप पढावश्यक क्रियाओं को यया समय पालन करना- 
“यथाकाल-प्रवतेनम ” आवश्यकरापरिद्याणि है । 
भागे प्रभावना का स्वरूप अकलंक रत्रमी ने इस प्रकार कश है :-- 

“ज्ञान-तयों जिनपूजा-विधिना धर्म-प्रकाशनं मार्गवभावनम” ज्ञान 
महोपबासादि सम्यक तप तथा जिनपूजा के द्वारा सद्धर्म का प्रकाशन 
करना मार्ग प्रभावना है। जितपूजा पर भाष्य में शब्द महत्व के है । 
“भव्यज्न-कमलखण्ड ग्रबोधन-प्रभाकरप्रभा जिनपूजया”?--भवच्य 
प्राणीम्प कमल समृह के प्रतिबोधन करने के लिए सूर्य को प्रभा के 
समान जिनपूजा के द्वारा घर प्रभावना होती है । 

संस्कृत पृजा मे लिखा है :-- 

जिनस्तान श्रुताख्यान गीतवाग्र च नर्तन॑ । 

यत्र प्रवतत पूजा सा सन्माग प्रभावना ॥ 


जिनेन्द्र भगवान का अभिषेक, जिनवाणी का व्याख्यान, गायन, 
बादन, नर्तन, पूजा मे जहाँ किए जाते हैँ, वहाँ सन्सार्ग प्रभावना 
नहीं है :-- 

प्रवचन वत्सलल का स्वरुप इस प्रकार है :-- 

“बत्से धेनुबत्सर्धर्सणि स्नेह प्रवचन-बस्सलत्व'-गाय का 
जेसे अपने बछड़े पर स्वाभावक स्नेह होता है, उसी प्रकार का स्नेद 
सघर्मी पर होना प्रवचन वस्सलत्व है । 


( १३६ ) 


संस्कृत पजा में लिखा है : - 

चारित्र गुण मुक्तानां मुनीनां शील धारिणाम। 

मोरव क्रियते थत्र तद्वात्सल्यं च कथ्यते ॥ 

चारित्र गुण से युक्त तथा शील का पालन करने वाले मुनियां 
का जो गौरव सन्‍्मान किया जाता है, उसे वात्सल्य कहते हैं । 


वजनामि--दोनहार तीथंकर की इस भावना का सहापुराण 
में इस प्रकार निरूपण किया गया है :-- 

बात्सल्यमधिक॑ चक्रे स मुनिर्धमेवत्सलः । 

बिनेयान्‌ स्थापयन्‌ धर्भ जिन-प्रवचनाश्रितानू || ७७, पर्व ११॥ 

वे धर्मवत्सल मुनिराज जिनवाणी का आश्रय लेने वाले शिष्यों 
को धर्म म॑ ध्थिर करते हुए बात्सल्य भाव पिशेष रूप से धारण 
करते थ। 

इन भहामुनिराज ने अत्यन्त विशुद्ध भाषों सहित सोलह 
भावनाओं का चित्तवन किया | 

तते<मूभ बिना: सम्यग्‌ भावयन्‌ मनिसत्तम:। 

से बवन्ध महत्‌ पुर्य जेलोबय-क्ोभ-कारणम्‌ ॥ 

इस प्रकार इन भाषनाओं की सम्यक्रू प्रकार भावना करते हुए 
उन यतीश्वर ने तीन लोक में ज्ञोभ उत्पन्न करने वाले महान पुर्य- 
तीथंकर प्रकृति का धन्ध किया | 

अब उन नन्‍्द सद्दामुन्ति की आयु एक साह शेष थी। पहले 
सिह की पर्याय में भी इसी आत्मा ने एक माह जीव शेष रहने पर 
अपनी त्यागवृत्ति तथा पत्रित्र सनोभावना से सिंह पर्याय में किए महान 
पापों का ध्वंस करके सौधर्स स्वर्ग में सुर पर्याय प्राप्त की थी, अब 
निर्मन्‍्थ महामुनि की अवस्था में इन्होंने प्रायोपपमन सन्यास धारण 
किया । गोस्सटसार कर्मकांड में लिखा है :-- 

अप्पोवयारवेक्व॑ परोवयारण-मिगिणीमरणं ै। 

स - परों - वयार - हीण मरणं पाग्रोवगमशमिदि ॥ ६१ || 


( १४० ) 


अन्य के द्वारा किए उपकार अ्र्थात्‌ परिचर्या आदि से विरहित 
तथा केबल स्वकृत बेयावृत्य युक्त समाधिमरण इंगिनीमरण है। + 
स्व तथा पर दोनों के उपकार से रहित मरण प्रायोपगमन कहलाता है । 

इन नन्द महामुनीश्क के विषय में वर्धमान चरित्र में लिखा है :-- 

अथायुरंत खलुमासमंकं प्रायोपवेश विधिना प्रपद्य । 

ध्यानेन धर्मेण विहाय विध्य प्राणान्मुनि. प्राणतमाप कल्पं॥६३-सगे १६॥ 


>> है -++ ९ न 








+ इस युग के प्रेंष्ठ तपस्वी चारित्र चक्रवर्ता दि, जैन धर्माचायं १०८ 
शांतिमागर महाराज ने कृथलगिरि मे इज्निनी सन्‍्यास लेकर ३६ दिन पर्यन्त 
श्लोर तप करके ख्वगे प्रयाण किया था। उनका समाधि दिवस १८ सितम्बर 
१६५५४ चिरस्मरणीय पावन प्र बन गया | 

ब्राथु ्ञय होने के एक माह प्ृ्ष उन्होंने विधिपू्वक प्रायोवशन सन्यास 
धारण करके घम ध्यान के साथ विध्य पर्वत पर प्राणों का परित्याग किया 
तथा प्राशत नाम के चौद हवें स्वर्ग के प्राप्त किया । 

उत्तर पुराण में लिखा है :-- 

जीवितांते समामाद्य सब-माराधना-विधिम्‌ 

पथोत्तर बिमानथ्मृदच्युतेंद्र सुरोत्तम, | २४६-७४ पे | 

श्रायु के झन्त में सपण आरगधनाओं को विधि पूर्वक प्राप्त करके के 
मनिराज पुष्पोत्तर विमान में जाकर देवों मे श्रे्र अ्रच्युतेन्द्र हुए | 

तिल्लोयपररात्ति में लिखा है भगवान महावीर पृष्पोत्तर विमान से चयकर 
तीथेकर हुए, थे। “पुष्फोत्तरामिधाणा अणत - सेयंस - बड्बमाण - जिणा??--.. 


(४२४, ४ ) अनंत, श्रेयांस तथा वर्धमान ये तीन तीर्थंकर पुष्पोत्तर विमान 
से श्राए थ । 


२००००» हैं.) भंकमाण ९ैं)) "०»«न»ल 


अच्युते न्द्गर 
जो साम्राज्य के स्वामी नन्‍्द नरेश थे, वे ही परम वीतराग 
मुनिराज बने और उन्होंने तीथेकर प्रकृति का बंध करके प्रायोपगमन 
सन्यास रूप उचरीति से समाधि मरण किया । अब वे गुणभद्र 
स्वामी के कथनानुसार अन्युत स्व के सुरेन्द्र रूप में उत्पन्न हुए । 
उस स्वर्ग का नाम अच्युत है, यद्यपि ब्राईस सागर पश्चात अमरेन्‍्द्र 
को भी वहां से च्युत होना पढ़ेगा। अच्युतेन्द्र” तथा अमरेन्‍्द्र” होते 
हुए ही उस पद के पीछे मृत्यु लगी हुई | 'अच्युत” तथा अमर” पद तो 
उसी समय प्राप्त होता है, जब यह चेतन्य मूर्ति आत्मा समल्‍्त विभाव 
तथा बिकार का परित्याग कर स्वाभाविक सिद्ध पर्याय को प्राप्त करता 
है, और जब वह आध्यात्मशास्त्र की भाष। में कार्य-परसात्मा! बन 
जाता है | 
सह्त परम स्थान :--हम देखते हें कि पुरुरवा भील के जीब ने 
जब से सच धर्म का शरण ग्रहण किया है, तब से वह जीव उद्च कोटि 
के निरन्तर वर्धभान सुखों की भोगता हुआ आंतरिक एवं बाह्य उन्नति 
करता जा रहा है । भगवान जिनेन्द्र ने उन्नति के परम स्थानों श्रष्ठ पदों 
का वर्णन किया है | 
महापुराण में लिखा है +-- 
सज्जाति: सदगहित्व॑च पारित्राज्यं सुरेन्द्रता। 
साम्राज्य॑ परमाहँन्य. परमनिर्वाशमित्यपि ॥ ६७-पर्च १८॥ 
सज्जातित्व, सदग्ृह्िपना पारिब्राज्य - मुनीन्द्रपना, सुरेन्द्रता, 
सामाज्य, परम अहिन्य ओर परम निर्वाश्ञ ये सप्तम परम स्थान हैं। 
स्थानान्येतानि सत्तस्यु: परमाणि जगतज्ञये | 
साम्राज्ये परमहिन्त्यं परमनिर्चाण मित्यपिं || ६७-पव ३८॥ 


( १४१ ) 


( १४२ ) 


सज्वातित्व, सदग्ृहिपता पारित्राज्य - मुनीन्द्रपणा, सुरेन्रता, 
सामाज्य, परम अद्दिन्य और परम निर्वाण ये सप्तम परम स्थान हैं । 
स्थानान्येतानि सप्त स्यु: परमारि जगतत्रये | 
अब्द्वागमृतास्वादात्‌ प्रतिनम्यानि देहिनाम ॥ ६८ ॥ 


तीन लोक में ये सप्त श्रेष्ठ पद कहे गए है, जो अर्हन्त भगवान 
के बचनामृत का रस पान करने से जीव को उपलब्ध होते हैं। पूर्व में 
नन्‍द नरेश ने सब्जातिपना तथा सदग्रहस्थ का पद आ्राप्त कर विपर्यों से 
विरक्त हो मुनिपद्‌ स्वीकार किया था। उन्होंने संवेग पूर्वक परम तप 
को प्राप्त किया था, उस परम तप को आगम में योग-निर्वाण-संप्राप्ति 
कह्दा है | 
इस सम्बन्ध में भगवज्निनसेन स्वासी का यह कथन मार्मिक 
तथा मनन करने योग्य है; प्रथम ह्वी शरीर को शुद्ध कर सल्लेखना के 
योग्य आचरण करना चाहिये। ओर फिर रागादि दोर्पों के साथ 
शरीर को कृश करना चाहिए ३-- 
कृत्वा परिकरं योग्यं तनुशोधन - प्रवकम्‌ । 
शरीर कप्रेयेद्रोपे सम॑ रागादिमिस्तदा || १८०-३८ पने ॥ 
इसके पश्चात्‌ क्‍या कतेव्य है, इस पर जिनसन स्वामी इस 
प्रकार प्रकाश डालते हैं, “जीवित रहने की आशा और मरने की 
आशा और मरने की आकाकज्षा का त्याःकर यह भव्य है! इस प्रकार 
का सुयश प्राप्त करने के लिए सन्‍्यास धारण करने के पूर्व जो भावना 
की जाती है, वह योग-निर्वाण कहलाती है।” उस समय क्‍या करना 
चाहिए, यह कहते हैं :-- 
रागद्व पी संम्त्मज्य श्रेयोव्वास्री च संशयम । 
अनात्मीयेप्‌॒ चात्मीय-संकल्याद्‌ विरमेत्तदा ॥ १८२ ॥ 
राग द्वेष का त्याग कर कल्याण की प्राप्ति के लिए प्रयत्न करना 
चाहिए। तथा जो पदार्थ आत्मा से भिन्न ं-अनात्मीय हैं, उनमें 
श्रात्सीयपने के संकल्प को छोड़ना चाहिये | 


( १४३ ) 


नाहं देहो मनो नास्मि न वाणी नच कारणम्‌। 
तत्‌ त्रयस्‍्वेत्यनुद्वि ग्नो भजेदन्यत्वमावनामू ॥ ८३ ॥ 


मैं शरीर नहीं हूँ; में मन नहीं हूँ, में वाणी नहीं हूँ और न इन 
तीनों का कारण ही हैं । इन तीनों के विषय में उद्देंग छोड़कर अन्यत्वपने 
की भावना करे । 


अहमेंको न में कश्चिब्नेवाहमपि कस्यचित्‌ | 
इत्यदीनमना. सम्यगेकल्वमपि भावयेत्‌ ॥ रै८४ ॥| 
इस जगत्‌ मे मैं अकेला हूँ, मेरा कोई नहीं है; में भी किसी 
दूसरे का कोई नहीं हूँ इस प्रकार दीनता रहित मनोबृत्ति के साथ 
समीचीन रूप से एकत्व की भावना करे । 
मनिमाधाय लोकाप्रे नित्यानंत-सुख्वास्पदें | 
भावयेद्‌ योग-निर्वाण सयोगी योगसिद्धये | १८४ ॥ 
अविनाशी तथा अनंत्र सुख के स्थान लोक के अग्नभाग-सोक्ष- 
स्थान में बुद्धि लगाकर उस योगी की सिद्धि के लिए योग निर्वाण किया 
की भावना करनी चाहिए | 
ततो निःशेषमाहारं शरोरं चर समुत्सुजन्‌ | 
योगीद्धे। योगनिर्वाण-साधनायोद्रतो भयगेंत्‌ ॥ १८६ ॥ 
तद्नन्तर समस्त आहार तथा शरीर से ममत्व छोड़ता हुआ 
बह योगियों का इंद्र योग-निर्वोण-साधन के लिए उद्यत हो । 
यमीन्द्र का कर्ेत्य - उस योगीन्द्र को क्या करना चाहिए यह बताते है-- 
उत्तमार्थ. कृतास्थान:. सन्यस्त-तनु-रुद्धधी: | 
ध्यायन्‌ मनोबच: काय।न्‌ बहिर्भतान्‌ स्वकान्‌ स्वत. || १८६७ ॥ 
प्रशिधाय मनोशति पदेषु परमेष्ठिनाम । 
जीवितान्ते स्वसात्कुर्याद्‌ योगनिर्वाण-साधनम्‌ ॥ १८८ ॥ 
जिसने उत्तम अथथे अर्थात्‌ सन्‍्यास में आदर बुद्धि धारण की 
है, शरीर से समत्व छोड़ दिया हैं तथा जिसकी बुद्धि उत्तम है ऐसा 


( १४४ ) 


वह साधु अपने मन, वचन तथा काय को अपने से भिन्न हैक 
करठा हुआ अपनी चिंत्रवृत्ति को पंच परमेष्ठियों के चरणों में लगाबे 
तथा जीवन के अन्त में योग-नि्रोण-साधन को अपनाव | 

योग समाधिनिवांण तत्केता चित्त-निश्त्ति । 

तने साधन यत्तदू योग-निर्वाश-साधनम्‌ ॥ १८६ ॥ 

योग को समाधि कहते हैं। उछ समाधि द्वारा प्राप्त जो चित्त 
को आनन्द प्राप्त होता है, उसे निर्वाण कहां है। यह योग-निबोण इष्ट 
पदार्थों का साधन है, इससे योग निर्वाण-साधन कहते हैं । महामुरनि 
नन्द ने ऐसा ही किया था, इससे व सुरेन्द्र हुए। 

तथा योग समाधाय ऊतप्राण-विसजन । 

इद्रोपपादमाझोति गते प्ृण्ये पुरोगताम ॥ १६०॥ 

इस प्रकार मन, बचन तथा काय को स्थिर कर भाण विसर्जन 
करने वाला साधु पुण्य के आगे चलने पर ईंद्र रुप से उपपाद-इंद्रोपपाद 
क्रिया को प्राप्त होता है। 

इंट्रे।पणद क्रिया :- इठ्रोपपाद का स्पष्टीकरण इस प्रकार किया 
गया हैं. :-- 

इन्दा.स्थु खिदशाधीशा तेषृत्वादस्तपोबलातू । 

ये. स इद्गोपपाद स्यात्‌ क्रियाइहन्माग-सविनाम्‌ ॥ १६ १॥ 

देवों के स्वामी को $द्र कहते हैं। तपश्च्यों की सामथ्ये से 
उनमें जन्म धारण करना इंट्रोपपाद है। यह क्रिया अ्हस्मणीत मार्गे 
के सेवन करने वालों के होती है । 

ततो दिव्यशय्याया क्षणादापू्रोयौवन । 

परमानद-सादूभूतो दीमो दिव्यन तेजसा | १६२॥ 

तदनंतर वह इंद्र उस दिव्य शय्या पर क्षण भर में पूर्ण यौवन 


युक्त हो जाता है तथा दिव्य तेज से देदीप्यमान होता हुआ परसानंद 
में निमम्न हो जाता है । 


( रेप ) 


७३ ९ 


अशिमादिमिरष्ठभि: युत्तो5साधारणगंण:। 
सहजाम्बर-दिव्यलड--मणिभूषण-भूषित: ॥ १६३ ॥ 


चह अशिमा, महिमा आदि अष्ट असाधारण गुणों-ऋद्धियों 
से संयुक्त होता हुआ साथ में उत्पन्न हुए वस्त्र, दिव्यमाला, तथा 
सशिसय आभूषणों से भूषित होता है। 


दिव्यानुभाव-संभूत-प्रभावं परमुद्वहन्‌ । 
बोजुध्यते तदाजत्मीयम्‌ ऐन्द्रें दिव्यावधि-त्विषा || १६४ ॥ 


दिव्य साहात्म्य से उत्पन्न हुए उस्कृष्ट प्रभाव को धारण करता 
हुआ वह इंद्र दिव्य अवधिज्ञानरूप ज्योति के द्वारा जान लेता दै कि 
मैं इंद्र पद में उत्पन्न हुआ हूँ । 


इस प्रकार सप्त परम स्थानों में वर्शित सुरेन्द्रता की प्राप्ति 
सहामुनि नन्‍द को वपश्चर्या तथा ससाधिमरण के द्वारा हुईं। बह 
अबधिज्ञान द्वारा अपने पूर्व विरागतापूर्ण साधु जीवन का सर्व ब्रत्तान्त 
अवगत करता है, उस समय उनका हृदय उस साधुपद्‌ को पुनः प्राप्त 
करने के लिए वीज्र उत्कए्ठा धारण करता है, किन्तु वहाँ का द्रव्य, 
क्षेत्र, काल तथा भाव रूप सामग्री चतुष्टय संयम धारण के अ्रनुकृत 
न रहने से वह भविष्य में उस समय की प्रतीक्षा करता है, जब मानव 
शरीर प्राप्त करके वह अष्ट कर्मों को सदा के लिए बविनष्ट करने में 
समर्थ हो सझेगा | क्षण भर में वहां का राग रंग तथा इंद्रियों की पोषक 
सामग्री इस इंढ़ का मन अपनी ओर खेच लेती है | 


ऋच्युत स्वगें का वर्शन:-इस अच्युत स्वर्ग के विषय में 
तिलोय परणत्ति में यह कथन पाया जाता है, “आनत, प्राणत, आरण, 
अच्युत तथा प्रेवेयकादि के विसान मुक्ताफल, चन्द्रमा अथवा कुन्द 
पुष्प के समान उज्ज्वल हैं। आनत प्राणतादि विमान शुद्ध आलकाश- 
तल में स्थित हैं। इन पिसानों के ऊपर समचतुष्कोण तथा दीएं 
विविध प्रकार के प्रासाद-भवन स्थित हैं ।” ( धू० ८०० ) 


( १४६ ) 


मनुष्य अपने ईट, मिट्टी, पाषाण के विशिष्ट भवनों को देखकर 
तथा दिखाकर अपने भाग्य पर इठलाता है और सोचता है मेरे सामने 
सुर-संपदा भी तुच्छ है । सुर-संपदा की कल्पना न करने बाला उन 
धनमत्तों की हां में हां मिलता है; किन्तु आगम के प्रकाश से ज्ञात 
होता है कि उनकी धारणाए उस भिन्ननी सदश हैं, जो गज़मुक्तादि 
रत्नों को तुच्छ मानती हुई गंजाफल से अपने कुत्सिव रूप को अलंकृत 
करती है । थोड़े से धन वेभव के कारण उन्मत्त बना आज का व्यक्त 
धर्म को चुनौती देकर पद्धता है क्या तुमने आज़ सरीखा बेभव कभो 
देखा था, क्या ऐसी बिजली देखो थी? क्या वातानुकरूलित ( #ावा- 
(०॥१०४00760 ) भवन देखे थे ? इस प्रकार के अहंकास्मत्तो को भी 
दिव्य जगत के प्रासादों का यह बणन पढ़ना चाहिए जहां सम्यम्टष्टि 
जिनेद्ध भक्त सत्पुरुष धर्म के प्रसाद से उत्पन्न होते हैं । 


आचार्य यतिवृषम ने तिलोय पण्णत्ति में लिखा है; “ये सब 
भवन सुवर्णमय, स्फटिक सणिसय, मरकत, माणिक््य एवं इंद्र नील 
मणियों से निर्मित, मगा से निमित विचित्र, उत्तम तोरणों से सुन्दर 
द्वारों बाले, सात, आठ नो, दस इत्यादि विचित्र भूमियों से अलंकृत, 
उत्तम रत्तों से भूषित, बहुत प्रकार के यत्रों से रमणीय “बहुबिह-जतेहि 
रमशिज्ञा", चसकते हुए रत्न दीपकों से सहित, कालागरु आदि पूरे 
की गन्ध से व्याप्र, आसनशाला, नाटयशाज्ञा, व क्रीडनशाला शआहिक़ों 
से शोभायमान, सिंहासन, गज्ञासन, मकरासन, सयूरासन, शुकरापघन, 
व्यालासन एवं गरुडासनादि से परिपूर्श, बहुत प्रकार की विचित्र मशिमय 
शय्याओं के विन्यास से शोमायमान, नित्य, बिमल स्वरूपवाले विपुल 
जमे दीप, व कुसुर्मा से कान्तिमान और अद्धतन्रिम विराजमान 
हूं ।? (८०१ पृष्ठ ) 


उक्त करणालुयोग रूप आगम में यह भी लिखा है, “प्रासादों के 

०... थे ! ' 

मध्य में पादपीठ से सांहत, अक्ृत्रिसत आकारवाले, विशाल और उत्तस 
रनमय सिहासन विराजमान हैं |” सहान आचाये यतिवृषभ का यह्‌ 


६ रैहे७ ) 


कथन उनको ध्यान से पद्ना चाहिए, जो मनुष्य पर्याय की थोड़ी संपत्ति 
देखकर दीबाना बनते हैं, संपत्ति वालों के चरणों की रज को अपने 
मस्तक पर लज्जा त्यागकर धारण करते हैं, और पुण्य के तीम्र विषाक 
से प्राप्त स्वर्ग की संपत्ति को नाक-भों सिकोड़ कर तुच्छ तथा नगश्य 
कहते फिरते हैं. । 


स्वर्ग ऋ वेभव धर्म का फल है। उसका अवर्णबाद महान दोष 
है। देवों के अवर्णवाद को दशन मोहनीय के आस्रव का कारण क्‍यों 
कहा है ? इसका रहस्य यही है कि उनका अवर्णबाद तथा सिथ्या निंदा 
का काये धर्म के फल को निन्‍्दा है, जो एक श्रकार से धर्म का भी 
अवर्सबाद कद्दा जा सकता है। स्वर्गादि के श्रेष्ठ बेभव सद्धर्म की 
आराधना से मिलते हैं तथा परम्परा से मोज्ञ मिलता है, ऐसा सम्यग्हृष्टि 
मानता है। 


एकान्त कल्पना ;--धर्म से मोत्त ही मिलता है, स्वर्गादि का 
अभ्युद्य नहीं मिलता, यह कल्पना तथा कथन परमागस की आज्ञा के 
अनुकूल नहीं हैं। समंतभद्र स्वामी सटश महान आचाये कहते हैं :-- 
पूजार्थाश -रवय-बल-परिजन-काम-भोग-भूयिष्ठे) । 
श्रिशयित-मुवन-मद्ध त-मम्युदय फलति सद्बम. ॥ १३४-रत्नकरंड ॥ 


यह समीचीन धर्म पूजा, धन, आज्ञा, ऐश्वय सहित शक्ति, 
परिजन, कास, भोग की अधिकता से तीन लोक में उत्कृष्ट, आश्चये- 
जनक अम्युदय श्रर्थात्‌ इंद्रादि की विभूति स्वरूप फल को श्रदान 
करता है | 

इन्द्र का वेभव :--इंद्रादि का वैभव कैसा होता है, उसके विषय 
पर प्रकाश डालने में तिलोयपण्णस्तिकार अपनी असमर्थता व्यक्त करते 
हैं। स्वर्ग लोक के र॒त्नमय सिंहासन के विषय मे वे कहते हैं; 


सिहांसणाण सोहा जा एदाणं विचित्तरवाशं | 
श य सक्‍का वोर्स में पुएणफल एत्यथ पथक्खं || ३७४-८ |) 


( शैधध ) 


विचित्र रूपवाले इन सिंहासनों की जो शोभा है, उसको कहने 
में मैं समर्थ नहीं हूँ । यहाँ पुण्य का फल प्रत्यक्ष दिखता है । 
सिहासरण मारूढा सोलसवर-भूसणेहि सोहिल्ता। 
सम्मत्त-रयण-सुद्धा सब्बे इन्दा विरायंति ॥ ३७६-८॥)। 
सर्व ईंद्र सम्यक्त्व रूपो रत्न से शुद्ध हैँ। वे सोलह उत्तम 
आशभूषणों से शोभायमान होते हुए उन सिंहासनों पर विराजमान 
होते हें । 
आचाये का कथन महत्वपू्णे है :- 
पृव्व-ज्जिदाहि सुचारिद-कोडीहि संचिदाए लच्छीए । 
सककादीएं उबमा को दिज्जद शिरुवमागाएं ॥ ३७७-८॥ 
पूर्व भव में संचित करोड़ों प्रकार के सम्यक्चारित्र के कारण 
प्राप्त इंद्रादिकों की लक्ष्मी की क्या उपसा दी जाय ? बह तो अनुपम है । 
इन्द्रों के मुकु्ों के मध्य में चिह्न पाए जाते हैं। अच्युतेन्द्र के 
मुकुट के मध्य में कल्पतरु का चिह् कहा गया है ( ए० ८३३७ ति० प० ) 
इन्द्र भवन के आगे प्रतिमा-- 
सयलिद--मंदिराणं पुरदो शस्मोह-पायवा होति। 
एक्केक्क पृढविमया पुच्बोदिद-जंबु-दुम-सरिसा || ८-४०१३ || 
संपूर्ण इंद्र-मंदिरों के आगे न्यग्रोध वृक्ष होते हैं। प्रत्येक वृक्त 
पथिवी स्वरूप है और पूर्वोक्त जंबू वृत्त के सदश हैं । 
तम्मूले एक्क्रेक्का जिशिद-पडिमा थ पशिदिस होदि | 
सक्‍्कादि-णर्मिद-चलणा सुमरणमित्ते वि दुरिद-हरा || ४०६ || 
उन वृक्षों के मूल मे प्रत्येक दिशा में एक-एक जिनेन्द्र प्रतिमा 
होती है, जिनके चरणों को इंद्रादि प्रणाम करते हैं | वे प्रतिमा स्मरण 
मात्र से पापों को दूर करतीं हैं । 
ये इंद्र दस प्रकार परिवार देवों से संयुक्त होते हैं। उनके नाम 
इस प्रकार कद्द गए हैं “प्रतीन्द्र, सामानिक, त्रायस्त्रिश, दिगिन्द्र, 


ड़ 


( १४६ ) 


तनुरक्ष, पारिषद्‌, अनीक, प्रकीर्णक, अभियोग्य ओर कल्विषिक ये दश 
प्रकार के परिवार देव हैं । ये क्रम से युवराज, कलत्र, तनुज, तंत्रराय, 
कृपाणधारी शरीरक्षक, उत्तम, मध्यम तथा जधन्य परिषद में बेठने 
योग्य सभासद, सेना, पुरजन परिचारक तथा चाण्डाल सहश होते हैं । 

एक-एक इन्द्र के जो एक-एक प्रतीनढ होते हैँ, वे आयु पयेन्त 
युवराज की ऋद्धि से युक्त रहते हैँ | ( ति० प० पृष्ठ ८०१ ) 

धर्म की आराधना द्वारा प्राप्त इंद्र की श्रेष्ठ सामग्री, सुम्ब, प्रभाव 
आदि की कल्पना करना सामान्य सानत के लिए एक प्रकार से असंभव 

। आगम के द्वारा सर्वज्ञोक्त उस पर प्रकाश डाला गया है | 

महापुराण में जिनसेन स्वामी लिखते हैं, इंद्र के उपपाद के 
पश्चाव उत्तम देव लोग सुरेन्द्र का अभिषेक करते हैं । 
इन्द्राभिपेक्त : -- 

दिव्य संगीत, दिव्य वाद्य, दिव्य मंगल गीतों के शब्द, 
अप्सराओं के विचित्र नृत्यों से जिसका इंद्राभिषेक सम्पन्न हुआ है और 
जो अपने साम्राज्य के मुख्य चिह स्वहप दैदीप्यमान मुकुट को धारण 
कर रहा है; हे को प्राप्त हुए करोड़ों देव जिसका जय-जयकार कर रहे 
हैं, जो उत्तम मालाएं और बस्त्र धारण किए हुए है तथा देद प्यमान 
वस्त्राभूषणों से सुशोभित है, ऐसा वह इन्द्र इन्द्र के पद पर आरुढ़ होकर 
अत्यन्त पूजा को प्राप्त होता है । ( १६५-१६८ पर्ब 3८ ) 

द्वादशांग वाणी के सापेत्ञ कथन को भूलकर कोई एकान्त- 
बादी सनमें सोच सकता है, ' इस स्वर्ग चर्चा में क्या रखा है, व्यथे 
ही उसके चर्णन में समय व्यय किया जाता है |”? 


ऐसे अविवेकी को भूधरदास जी के इन शब्दों का मर्म हृदयंगम 
करना चाहिए। उन्होंने पाश्वनाथ भगवान के पूर्वभव में स्वर्ग गसन 
के विषय से प्रकाश डालने के पूर्व यह दोहा लिखा है :-- 
स्वर्ग लोक वरनन लिखों जथाशक्ति सुखरीत | 
धम-धम के फल बिघें ज्यों मन उपजे प्रीत ॥ १८१ ॥ 


( १४० ) 


द्िय लोक प्‌ प्रकाश :-- 
कवि ने हिन्दी पद्म में दिव्यलोक का जो सुन्दर चित्र अंकित 
किया हैं. वह बड़ा सजीव तथा मधुर है +-- 
चन्द काति-मू गा-्मणिमई नाना वरन भूमि वरनई। 
रात दिवस को भेद न जहा रत्न-उदोत निरंतर तहा | १८२ ॥ 
ज्योतिषी देवों का सक्भाव इस मध्यलोक के प्रथ्बीतल से ६०० 
योजन पर्यन्‍त है, उसके ऊपर ६६१०० योजन प्रमाण मध्यलोक मे सूर्य 
चन्द्रादि के प्रकाश का सद्भाव नहां है। कल्पवासी देवों के निवास स्थल 
स्वर्गों मे भी यही स्थिति है। अतः कबि ने कह्दा कि स्वर्ग में रत्नों का 
उद्योत पाया जाता है, वह इतना दीपि युक्त है कि दिन और रात का 
अन्तर नही प्रतीत होता है । 
कवि आगे लिखने हैं :-- 
मणि ठगुर कचन प्राकार ओदी परिखा ऊदचे द्वार | 
तोस्न तुग रतनप्रह लगे स्वर्ग लोक पुर बसे॥ १८० ॥ 
चम्पक पारिजात मदार फूलन परैल रही महकार | 
वापिका का वर्शन इस प्रकार है :-- 
विपुल वापिका राजे खरी, निर्मल नीर सुधामय भरी ) 
कंचन कमल छुई छुबिवान, मानिकल्ड-खचित सापान || १८५ ॥ 
वहां का जल पवन केसा है ? यह बताते हैं :-- 
मन्द सुगंध बह नित वाय पहुपनेनुरंजित सुखदाय। 
श्राधी मेह न कबही होय, ताप तुसार न व्यापै कोय || १८८ ॥ 
रितृ की रीति फिरे नहिं का | सोमकाल सुखदायक सदा | 
छुत्र - भंग चोरी उत्पात मुपने नहीं उपद्रव जात ॥ १८६ ॥ 
ईति भीति भूचाल न होय, बैरी दुष्ट न दीसे कोय | 
रोगी दोली दु.छिया दीन विरध-वेस गुण-संपति-्हीन ॥ १६० ॥ 
बढ़ती श्रंग विकलता कही ये सब स्वर्गलोक में नहीं। 
सहज सोम सुन्दर सरवंग सब झाभरन अलंझृत श्रंग || १६१॥ 


( १५१ १ 


लच्छुन लंछित सुरभि सरीर रिद्ध सिद्ध मंदिर मन धीर। 

काम सरूपी आनन्द कनन्‍्द कामिनि नेत्र कमलनी-चन्द ॥ १६२ ॥ 

वदन प्रसन्न प्रीतरस भरे विनब बुद्धि धिद्या आगरे। 

यो बहुगुण मंडित स्वयमेव, ऐसे स्वर्ग निवासी देव || १-३ |॥ 

ललित वचन लीलावती शुभ लब्छुन सुकुमाल | 

सहज - सुगध सुहावनी जथा मालती माल ॥ १६४॥ 

शीलरूप लावण्य निधि हाव - भाव - रसलीन । 

सीमा सुभग - सिगार करी सकल कला परवीन ॥ १६५॥ 

निरत मोत संगीत सुर सब रस रीत मंकार। 

कोविद हंहि सुभावते सुरम लोक की नार॥ १६६॥ 

पंच इन्द्रि - मन को महा जे जग में सुख हेत। 

निन सबही को जानियो सुरगलोक संकेत ॥ १६७ ॥ 

ऐसे अद्भुत सौन्दय तथा श्तुलनीय वैभव के केन्द्र में जन्म 

लेने पर देव अथवा देवेन्द्र आश्चये चकित हो सोचते है :-- 

इन्द्रजाल अथवा मुपन, के माया श्रम कोय। 

यो सुरेश सोचे हिये, पे निरनय नहि होय ॥ २०६ ॥ 

तब तिस थानक देव प्रधान मनकी बात अ्रवधि सों जान | 

जोग वचन बोले सिर नाय संशय हरन भ्रवन सुख दाय ॥ २१० ॥ 

ठुम इहि थान इन्द्र अबतरे, पूर्ण जन्म दुद्धर तप धरे । 

ये सब सुर-सेवक तुम तने, ये परिवार लोक हैं घने ॥ २१४ ॥ 

ये विमान पुर महल उलंग चमर छुत्र सेना सप्लंग | 

घुजा सिहासन श्रादि मनोंग सकल संपदा यह तुम जोग ॥ २१६ ॥ 

उस समय इन्द्र महाराज इस प्रकार विचार करते हैं : - 

ऐसे वचन श्रनन्तर तबे, जान्यो इन्द्र अवधि बल सबे | 

मैं पूरर कीनो तप घोर, दंडे करम धरम घन-चोर ॥ २१७ || 

जीव जात को निर्भयदान दीनो श्राप बराबर जान। 

सब उपसर्ग सहे घरि धीर जीत्यो महाराग रिपुचीर ॥ २१८॥ 


( १३ ) 


इहि विधि सेयो धर्म महान तिस प्रभाव दीखे यह थान | 
दुरगति पात निवारन करो तिन मुझ इन्द्रलोक ले धरो ॥ २२० ॥| 


ऐसा बिचार करते-करते संयम पालन का झभ्यासी हेंदय अब 
संबस पालन के प्रतिकूल वातावरण की उपलब्धि होने से सोचता है-- 
सो अरब सुलभ नहीं इस देह, भोग जोग है थानक येह | 
राग-आग दुःखदायक सदा, चारित-जल बिन बुक न कदा ॥२२१॥ 
सो कारन सुरगति मे नांहि, ब्रत को उदय न या पदमांहि । 
हा सम्यरदर्शन अधिकार, शंकादिक मलवर्जित सार || २१२॥ 
के जिनपर की भकि सहाय और न दीखे धरम उपाय । 


(जन पूजा की प्रमुखता- इन पवित्र बिचारों से जिस सुरेन्द्र का 
सन परिपूर्ण है, वह होनहार तीथंकर जिनेन्द्र की पूजा को प्राथमिक 
कतंव्य मानते दे | कवि कहते है :-- 

यह बिचारि जिन-यूजन हेत उठयो इन्द्र परिवार समेत ॥ २२३ ॥ 

ग्रमृत वापिका में करि न्‍हौन, गयो जहा मशिमय जिन-भीन | 

स्तन जिम्ब बन्‍्दे विहसाय भाव-भगत सो सीस नवाय ॥ २५४॥ 

पूजा करी दरबंधारे श्राठ पुलकित श्रज्न पक्यों थुतिपाठ | 

जैन्य वृक्ष जिन प्रतिमा जहा महा-महोब्छुव कीनो तहा ॥ २२५॥ 

यो बहु पुप्य उपाये। सही फेरि श्राय निज संपत्ति गही। 

दिव्य भोग भुज बड़भाग लोकोत्तम जिस सहज सुहाम ॥ २२६ ॥ 


उस इन्द्र के जीव को पहिले से ही धर्म में अपार रस आता था, 

आज वह उस धर्म रूपी वृत्त के सुमघुर तथा पुष्टिप्रद्‌ फल चख रहा 
है। अतः देव पर्याय सुलम भात्महित की साथन सामग्री का बहू 
बुद्धिमान इन्द्र अधिक से अधिक उपयोग लिया करता है। 
कषि कहते हैं :-- 
पुएुय संच्षय का प्रक्रम 

सुरगलोक के सुख की कथा, कहे कहाँ लो बुधवल जथा | 

बेठि मनोगत विमल विमान विचरै नभ पथ बांहित थान ॥ २३० || 


( शर३ई ) 


कबही मेर जिनालय गमे, कबही आन कुलाचल रमें। 
दीप समुद्र श्रसंख श्रपार करे सुरेन्द्र सुछुन्द विहार ॥ २३१ ॥ 
वर्ष दर्ष में हर्ष बढ़ाय तीन बार नन्‍दी सुर जाय | 
पंचकल्याणक समय सुजोग करे तीथ्थ-पद-नमन नियोग ॥ २१२ ॥ 
तोथंकर केबली के सिब्राय अन्य केवली के ज्ञान तथा मोक्ष 
ये दो कल्याणक होते हैं, अतः कवि कहते हैं -- 
श्र केवली प्रभु के पाय दोय कल्याणक पूजै श्राय । 
निज कोठे थिर होय सुशान करे दिव्य बानी रस पान | २३३ ॥ 
इसके सिवाय वह सुरेन्द्र अन्य देवताओं तथा श्रुतघरों के साथ 
धर्म-चर्चा करता था। वह दिव्य लोक का वासी देवेन्द्र आतंध्यान, 
रौद्रष्यान की आंतरिक मलिनता से बचता हुआ सदा शुभोपयोग में 
सावधानी पूबेक संलम रहने की चेष्टा करता रहता था | 
साज्ञात तीथकर के पादमूल में तत्वज्ञान का अमृत रसपान 
करने वाला यह भावि वीथंकर अद्भुत शान्ति, अबर्णनीय आनंद तथा 
उच्च रूप में पुएय राशि का संचय तो करता ही था, साथ ही आत्स- 
चितबन तथा अनासक्ति रूप भावों के द्वारा कर्मों की निर्जरा भी 
करता था । 
मिथ्यादर्शन का अभाव होने से मिश्यात्व गुणस्थान भे बंधने 
बाली कर्म प्रकृतियों का बंध रुक गया था। हाँ! अविरति, प्रमाद्‌, 
कषाय आदि बंध के कारणों का सद्भाव रहने से उनके नििच से 
कर्सो का बध भी निरन्तर द्वोता था । 
इस अ्च्युतेन्द्र का श्रेष॒व :--धर्मतीयंकर होने बाला यह 
अच्युतेन्द्र पवित्र प्रवृत्तियों तथा लोक कल्याण का लोकोत्तर के्द्रे 
सहृश था। बढ़े बड़े देवेन्द्र भी इस अच्युतेन्द्र के विशिष्ट पुण्य से 
प्रभाविव ड्ोते थे तथा हृदय से प्रणामांजलि अपिंत किया करते थे । 
जिस आत्मा के तीथंकर प्रकृति सत्ता में विद्यमान है, उस 
सुरराज़ के सोमाग्य का वर्णन तो दूर रहा उसकी भेप्ठता की कल्पना 


( श्ष४ ) 


भी असंभव है। तीर्थंकर भगवान की धर्मंसभा में दिव्यवारी रूप 
असली असूंत को पीकर उस अमरपति की आत्मा कितना पोपण 
तथा कितनी शक्ति न प्राप्त करती द्वोगी 

उब का विशेष सौभाग्य देव पर्याय पाने बालों को यह 
बड़ा आध्यात्मिक लाभ मिलता है. कि अनेक बार तीथकरों के समीर 
जाकर उनकी दिव्यध्यनि सुनकर तथा समवशरण में विद्यमान उन 
धर्म के सूर्य का दर्शन करके आत्मा अत प्रकाश प्रात करती है । 
पंच भरत, पंच ऐराबत तथा पंच विदेह सम्बन्धी बत्तीस बत्तास 
तर्गास्यों में कुछ मिलाकर १७० तो्थकर हो सकते है । 

सुरेन्द्र का यह सीमाग्य प्रात है. कि बह १७० धम क्षेत्रों में 
जाकर उन तीथंकरों की वंदना करता है। श्रुतकेवलियों, ऋद्धिवारी 
मुनीखरों के सतूसंग से अवर्णनीय लाभ हो सकता है । 

इस लोकोत्तर लाभ को ध्यान में रखकर हर एक चतुर ग्रहम्थ 
का कर्त्तव्य हू कि वह ज्त के बिना जीवन का एक क्षण भी व्यथे 
न जाने दे । इसीलिए तपोमूर्ति चारित्र चक्रवर्ती महामुनि आचाये 
शॉतिसागर महाराज प्रत्येक व्यक्ति को त्रवी बनने की प्रेरणा करते थे | 

देव पर्थाय में जाकर जीव विषयों में फंस जाता है, यही बसुरा 
राग आलापते हुए देव पर्याय के कारणरूप ब्रताचरण से लोगों को 
बिमुख बनाकर कोई कोई प्रमादी स्वयं को पतन के मार्ग पर ले जाते 
हुए दूसरों को भी कुर्गात के कुचक्र में फंखाते हैं । 


व्धेमान चरित्र मे लिखा है कि इन होनहार तीर्थंकर की देवगरए 
सदा भक्तियवेक पज! अथीत आदर सत्कार क्रिया करते थे :-- 
भावी तीय॑करोव्यमित्वविरत संपृज्यमान. सुरे * | 
धीरे-धीरे स्वर्ग के सुख की घड़ियाँ बीतती गईं । अन्‍्युतेन्दर 


के जीवन का बाईस सागर प्रमाण महान काल समाप्त होने के समीप 
आ रहा है। इन्द्रराज पूर्ण शान्त हूँ, स्वर्ग सम्पदा छूट जाएगी, इससे 
5] 


(६ १४४ ) 


उसके मन में रंचमात्र भी आकुलता या व्याइलता उत्पन्न नहीं हुई | 
भनुष्य मव को पाकर में आत्म-संपदा को पारऊँगा। इस उच्च विचार 
के कारण मृत्यु की समीपता खेद के स्थान में आनन्द का फारण 
बनती जा रही थी | 


शब ये सुरेन्द्र अच्युत स्वर्ग को छह माह में छोड़कर कुण्डलपुर 
में विद्यमान पुस्यशीला महारानी प्रियकारिणी के उद्र में जन्म लेंगे। 
महाराज सिद्धार्थ उनके पिता होंगे। इस समय हमारी दृष्टि अच्युतेन्द्र 
को छोड़कर अन्यत्र कहीं नहीं जाना चाहती है। प्राची की गोद में उद्ति 
होने वाले प्रभापुंज प्रभाकर को छोड़कर भला कौन प्राची दिशा तथा 
कसलवबृन्द की ओर प्रथम प्रयाण करेगा ? इसका कारण है? अन्य 
दिशाओं में और पूर्व दिशा में कोई खास अन्तर नहीं है। सूर्योदय 
की दिशा बनने से पूर्व दिशा को महिमा गाई जाने लगी ? कमलों को 
भी इसीलिए गौरव प्राप्त है. कि उसका प्रभाकर के प्रति अप्रतिस प्रेम है। 


भगवान के गर्भ कल्याणक के छह साह पूर्व से ही जन्मपुरी 
सोभाग्यलक्ष्मी का केन्द्र वनी थी। इस छह माह पूर्व काल कथन का 
क्या कोई हेतु है! करण नुयोग शास्त्र से ज्ञात होता है कि देवलोक 
की आयु के छह माह शेष रहने पर वह देव आगामी भव की आयु 
का बंध करता है। गोम्मट्सार जीवकाण्ड की गाथा ५१८ की टीका 
में लिखा है, “देव-नारका अुब्यमानायुषि पडमासाबशेषे सति पर- 
भवायुबंध-प्रायोग्या भवति” ( पृष्ठ ६१४-६१५. ) भुब्यमान आयु में 
छह मास शेष रहने पर देव तथा नारकी आगामी भव की आयु के 
बंध के योग्य होते हैं। इससे यह स्पष्ट होता है कि उनका आगामी 
भव की आयु का घंध छह साह के पूर्व होता है, इससे अधिक काल 
पूौ्ष आयु बंध नहीं होता। अतः अच्युतेन्द्र ने पौष शुक्ला षष्ठी को 
मनुष्य भव की आयु का बंध किया था। उससे यह निश्चय हो गया 
कि अब यह दिव्य लोक की विभूति भध्यलोक को समलंकृत करेगी। 
झतः सध्यलोक में आनन्द, उत्सव होना स्वाभाविक तथा उचित है | 


( १५६ ) 


आगस में कहा है, जब देवों का मरण समीप आता है, तब 
उनके कण्ठ की साला मुरमा जाती है तथा अन्य चिन्दों से भी उनके 
दिव्य-जीबन समाप्त होने का संकेत मिलता है । 

तीर्थंकर होने वालों महान आत्मा की यह अपूर्ष बात है कि 
उनके साला नहीं मुरमभातों है। समे अमलाण मालांको?। दूसरी 
विशेषता यह द्वोती है कि जो जोब नरक से निकलकर तीथेकर होता 
है, उसके छह माह पृत्र से देवगण अन्य इत इपसर्गों का निवारण 
किया करते हैँ । 

यहाँ अच्युतेद्व के आभूषणों की दीघप्ि तथा देह की प्रभादि 
पृंवत रहने से मन्दारमाला की अम्लानता रहने से यद्द नहों कहा 
जा सकता था, कि इन देवेन्द्र को सुरलोक का परित्याग करने की बेला 
समीप है। 

अच्युतेन्दर ने अपने दिव्य ज्ञान से यह जान लिया कि अब्र 
उनकी देवायु का प्रदीप अधिक समय पर्येन्त ज्योतिर्मय नहीं रहेगा । 
इसस भावी ती4कर उन महान आत्मा के सन में किसी भी प्रकार का 
विषाद या मना-व्यथा नहीं हुई | उनकी आत्मा तल्वज्ञान से समलेकृत 
थी। साज्ञात्‌ जिनेन्द्र के समीप बेठकर उन्होंने धर्म का स्वरूप सुना था, 
रहस्य मनन किया था तथा उस ज्ञान को हृदय में स्थापित किया था | 
उन्होंने इस पवित्र विचार को अपने अन्तःकरणण में विराजमान किया था । 


शाह होमि परेसि ण मे परे संति शाणमहमेकको! मैं पर 
पदार्थों का नही हैं और न पर पदाशे ही मेरे हैं। मैं ज्ञान स्वरुप हूँ । 
मं अकेला हूँ | वे सत्य तव्वको अपने जीवन का केन्ध बिन्दु बना चुके 
थ णाणं अहं एक्को --में ज्ञान हूँ में एक हूँ, अफेला हूँ ' ते | 
देवेन्द्र होते हुए भी वे परमार्ण दृष्टि से देवेन्द्र नहीं थे। जिनेन्द्र बनने 
वाली आत्मा का देवेन्द्र पद पर मोह भी क्या होगा और क्‍यों होगा ? 
यदि उसके मोह होगा, तो वह जिनेन्द्र केसे बनेगा ? मोह को जीतने 
बाला ही जिनेन्द्र बनता हैं । 


( १४७ ) 


ये अच्युतेन्द्र तो तीथेकर दंगे; स्वयं को ही जिनेन्द्र बनाकर 
चुप नहीं रहेंगे, यह तो अगणित जोबों को मोह क्षय की ऋत्ना सिखाकर 
जिनेन्द्र परा विद्या के महान आचाये का काये करेंगे। 

अतः इनकी घत्यु के समय पर अद्भुत स्थिति थी। ये पूर्णतया 
समाधान तथा सावधान थे। ये अपने जीबन में हो देख रहे थे, कि 
देव पर्याय का इच्द्रियजन्य श्रेष्ठ सु यद्यपि असली आनन्द नहीं था 
फिर भी वह जो कुछ था, वह सर्यादा को लिए था। अब उसका 
काल समाप्त होने को है। बह अनन्त नहीं है । बह तो सान्‍्त है । 

ऋच्युतेन्द्र का उपदेश--इन अच्युतेन्द्र ने अपने से संबंध रखने 
वाले देवों को यह कल्याणकारी उपदेश देना प्रारम्भ किया, जिससे 
उनके सनमें मोह जनित तथा वियोग जनित शआर्त ध्यान न हो। ये 
अच्युतेन्द्र तो जीवित धर्म ध्यान से दिखाई रहे थे। 

उन्होंने कहा “दे देवो ! मैंने चिरकाल से आपका पालन किया 
है। कितने ही को मेंने पिता के समान माना है, कितने ही देवों का 
पुत्र के समान खिलाया है। कितने द्वी देवों को पुरोहित, मनन्‍त्री, 
अमात्य के स्थान पर नियुक्त किया है। कितने ही को देवों को रक्षा के 
लिए सम्सान योग्य पद पर देखा है। कितने ही को सेनाध्यक्ष के 
स्थान पर नियुक्त किया है, कितने ही को अपने परिवार के लोग समझा 
है, कितने ही को सामान्य प्रजाजन माना है, कितने ही को सेवक माना 
है, कितने ही को परिजन के स्थान पर ओर कितने ही को अन्तःपुर के 
प्रतीहारी के स्थान पर नियुक्त किया है। कितने ही देवियों को 
वल्‍्लभिका, कितने ही देवियों को महादेवी पद पर नियुक्त किया है। 
इस प्रकार मैंने श्राप लोगों पर असाधारण स्नेह दिल्लाया है, तथा 
आपने भी असाधारण रूप से स्वाभिभक्ति धारण की है।” 


इसके पश्चात्‌ अच्युतेन्द्र ने कहा :-- 
साम्प्रतम्‌ स्वर्ग - भोगेषु गतो मंदेच्छुतामहम | 
प्रत्यासन्ना हि में लक्ष्मी', अय भूलोकगोचरा |२१०-३८।॥ महा.पु. 


( शप८ठ ) 


अब मेरी स्वर्ग के भोगों में इच्छा मंद रूप हो गई है। अब 
मध्यलोक की लक्ष्मी मेरे समीप आ रही है ! 


थुप्रत्साज्षि तत. इलन॑ स्व॒साम्राज्यं मयोज्कितम्‌ | 
यश्चान्यों मन्समो भावी तस्मे सर्व समर्पितम ॥ २११॥ 


नर (5  ध 

इद्र त्याग क्रिया--इस कारण आप लोगों की साज्षीपूवक में 

स्वर्ग का साम्राज्य छोड़ रहा हूँ। मेरे पश्चात मेरे समान जो दूसरा 
इंद्र होगा, उसके लिए यह्‌ में समर्पण कर रहा हूँ । 


इत्यनुत्मकर्ता तपु भावसन्ननुशिष्य तान | 
कुर्वन्रिद्रपद-त्याय स व्यथां नति धीरधी ॥ २१: ॥| 


इस प्रकार उन देव-परिवार के प्रति उठासीन भाव को धारण 
करता हुआ तथा उस सबको श्रनुशासित कर वह गंभीर बुद्धि मुरेन्‍्द्र इंद्र 
पद्‌ का परित्याग करता है तथा तनिक भी व्यथा का अनुभव नही 
करता है । 
दुद्ध-ल्याग - शिया सेपा तत्खभोंगातिमजनम | 
धीरास्यजल्यनायातादेश्य॑ ताहश मप्यहों | २१३ ॥ 


इस प्रकार स्वर्ग के दिव्य भागों का त्याग इंद्र त्याग क्रिया कही 
गई है। आश्चये है कि धर्य संपन्न आत्मा स्वर्ग के लोकोत्तर ऐश्वये को 
बिना व्यथा के त्याग देते हैं ।  महापुराण पर्व ३८ ) 


इसके पहचान बह विशुद्ध परिणाम वाला देवेन्द्र क्‍या करता है, 
यह कहते हैं :-- 
सोध्यं नृजन्म-संप्राप्त्या सिद्धि दरागमिलापुक | 
चत: सिद्धनमस्यायां समावते मुराधिराद ॥ २१५ ॥| 


वह ईंद्र अपना चित्त सिद्ध भगवान की वंदना में लगाता है | 


क्योंकि वह शोध ही मनुष्य जन्म को प्राप्त कर सिद्ध बनना 
चाहता है। 


( रैब६ ) 


अ्रत्र अच्युतेन्द्र का अंतिम समय समीप है। आषाढ़ शुक्ला 
पष्ठी को वेला है ।+ स्वर्गलोक का अप्रतिम बेभव तथा आध्यात्मिक 
तेजः पुंज आत्मा अब अवतीर्ण दो विदेह देश के कुण्डपुर के राजा 
सिद्धार्थ की महारानी प्रिय कारिणी त्रिशलादेवी के गर्भ में झा गई | 


अच्र उन्हें हम त्रिशलानन्दन के रूप में स्मरण कर उन प्रभु की 
बनन्‍्दना करेंगे। 
जय त्रिशलानन्दन 


+ भगवान वीरनाथ जिनेन्द्र का गर्भ कल्याणक आपादइसुदी 
षष्ठी का हुआ था, जबकि चन्द्रमा हस्त तथा उत्तरा इन दो नक्षत्रों 
के मध्य में स्थित था । 


जिीएु भक्ति में कहा है :-- 


ग्रापाढ-सुसित-पष्छ्या हस्तोत्तरमव्यमाश्रित शशिनि। 
ग्रायात स्वगेसर्व॑ भुकसा प्रष्योत्ताधीश: ॥ ३॥ 
सिद्धार्थड्पति - तनयो भारतवास्ये बिदेह-कंडपुरे । 
देव्या प्रियकारिश्यां सुस्वप्नास्संप्रदर्श विभुः || ४ ॥ 


अच्युत स्वर्ग के पुष्पोत्तर विमान के स्वामी स्वर्ग के सुखों को 
भोगकर आपाढ शुक्ल पष्ठी को जबकि चन्द्रमा हस्त तथा उत्तरा नक्षत्र 
के मध्य में स्थित था, भारत बर्ष के विदेह देश में विद्यमान कुंडपुर में 
सिद्धार्थ लृपति के पुत्र होकर देवी प्रियआरिणी को सोलह स्वप्न दिखाते 
हुए अबतीण हुए । 


दया के देवता का अवतरगा 


विदेश राज्य के प्रमुख नगर कुण्डपुर की विभूति विश्व के लिए 

बिस्‍्मय की वस्तु बन गई। प्रत्येक तीर्थंकर के गर्भावतरण के बदद 
साह पर्व से ही उस नगरी की स्थिति द्वी अनुपम ओर अपू्व बन 
जाती है, जहाँ उनका जन्म होने वाला है। कुर्डपुर अब सौन्द्ये 
ओर सुपमा का केद्र बन गया। उसकी अमिवृद्धि करने में अब 
सुरराज की रोष्टि है। जहाँ तीथंकर परमदेव का अवतरण होना है, 
वहाँ के निवासियों का सामुदायिक पुण्य भी अद्भुत परिपाक की 
स्थिति को प्राप्त करता है| वादिराजसूरि ने एकीभाव-स्तोत्र में 
कहा हैं| :-- 

प्रागेवह त्रिद्रिव-भवनादेष्यता भव्य पृण्यात्‌ | 

भरृथ्यीचक्र॑ कनकमयतां देव निन्‍ये त्वयेदम ॥ 

ध्यानद्वारं मम रुचिकरं स्वान्तगेह प्रविष्ट' । 

तत्कि चित्र जिन वषुरिद यत्मुबर्णा करोप ॥ ४ ॥ 


है भगवन ! स्वर्गलोक से इस भूतल पर आगसन के पूर्व ही 
आपने भव्य प्राणियों के पुण्योदय स इस भू-बलय को रत्ादि वर्षा 
द्वारा कनक-स्तर्ण सथ बना दिया था। अब ध्यान कं द्वार से मेरे 
भक्ति पूर्ण मनो-संदिर में प्रवेश कर यदि मेरे शरीर को स्वर्ण सहश 
निर्विकार कर दें तो इसमे क्या आश्चये की बात है ! 

जब अच्युतेन्द्र ने पृष्पोत्तर बिमान से चय करने के लिए 
सनुष्यायु का बंध किया, तब से कुस्डपुर की वास्तव में दिन दूनो 
ओर रात चौमुनी उन्नति हो रही थी । 


कुएडपुए की श्रेष्ठ समृद्धि का कारण :--अच्युतेन्द्र त्रिशलानन्दन 
बनकर जिस स्थल को अपना जन्मस्थान बनाने जा रहे हैं, वहाँ 


६ ६६० ) 


(६ ६१६१ ) 


श्रेष्ठ समृद्धि का निवास स्वाभाविक ओर उचित ही तो था। कोई 
महान व्यक्ति यदि प्रवास हेतु बाहर जाते हैं, तो उतकी निवासादि 
की विशेष व्यवस्था की जाती है, उस पर बिपुल द्रव्य व्यय किया 
जाता है। अब त्रिलोकीनाथ पुरुषोत्तम प्रभु सानव रूप अंगीकार कर 
पुनः स्वर्ग नहीं आने बाले हैँ, ऐसा सोच प्रतीत होता है कि स्वर्ग 
लक्ष्मी ने स्थयं ही कुण्डपुर आकर उन देवाधिदेव के निवासादि की 
सर्वोत्तम व्यवस्था को अपना प्रिय और पत्र कर्तव्य समझा । 


शुंका :- सूक्ष्मदष्टि से सोचा जाय, तो झुर समाज की एक 
मात्र समता, श्रद्धा तथा पूज्यता की भाषना त्रिशलानन्दन के प्रति 
थी, तब सारी नगरी के सौन्दये संवर्धन में कुबेर स्वयं क्‍यों दत्चित्त 
होते थे 

समाचान :-इसका कारण यह प्रतीत होता है कि तीथंकर 
दया के देवता रुप होते हैं । उनको पूर्ण सुख पहुँचाने के लिए क्‍या 
यह आवश्यक नहों है, कि उनके चहुँ ओर निवास करने वाली जनता 
भी सुखी ओर सम्रद्ध हो ! बिना प्रजा के सुखी हुए पप्स कारुणिक 
प्रजापति को आनन्द की उपलब्धि असंभव है | 


स्वार्थी, छुद्द हृदय तथा निक्ृष्ट बृत्ति वाले व्यक्ति वेभव का 
आनन्द लेते हुए गरीबों की पुरी में रह सकते हैं, किन्तु षिशाल-हृदय, 
महान आत्मा स्वर्य के सुख के साथ अपने साथियों तथा निकटबर्ती 
वर्ग के आनन्द का सामंजस्य अनुभव करते हैं, अतः कुण्डपुर का 
भाग्य चक्र बदल गया और इस परिवतन में स्वयं कुबेर का नेठ्त्व है । 

कुबेर के आदेश से तियग्बिज भक्त - देव ने मद्दाराज सिद्धार्थ 
के राजभवन के प्रांगण में प्रतिदिन साढ़े तीन करोड़ रक्ञों की मेगन्नसयी 
आनन्ददायिनी वृष्टि का काये प्रारंभ कर दिया था | 

ऐसी रत्नों की बषों के विषय में जिनके मन में संदेह उत्पन्न 
हो, वे यह सोचें, जब पापी पुरुषों का आगमन होता है, तब भाव 


( ६२ ) 


संकट की सूचना देने वाले अनेक दुष्ट चिन्ह होते है। आकाश से 
श्रोले, पत्थर गिरते हैं । अनेक प्रकार से अनि रूप से वर्षा होती है, 
तब दया के देवता के आगसन पर प्रकृति का मंगलमय परिणमन 
अस्वाभाविक नहीं है । 

होग का विश्लेपण करने वाले आधुनिक बेज्ञानिक कहते हैं, 
कोयला तत्व ( (४007 ) का स्फटनशील परिणमन ( ०५७9॥॥॥6 ) 
होने पर हीरा श्रादि रूप में परिवर्तन द्ोता है | जब वही 
कार्बन श्रथांव कोयला बिपरीव ( 8770[0]005 ) अस्फटीकरण 
रूप होता है, तब वह काजल, चारझ्ञेल तथा कोयला आदि अबम्थाओं 
को धारण करता है । 


कारुण्यपृर्ति का स्वागत: तीर्थंकर बनने वाली आत्मा के 
रोम-रोम में कारुण्य का अम्ृत-रस भरा रहता है। जब ऐदी दयामयी 
ज्योति प्रथ्बीतल पर आने को तत्पर होती है, तब प्रकृति भी सब प्रकार 
सज-धज कर उनका भावभीना स्वागत करने को प्रस्तुत होती है । 


सहापुराणकार जिनसेन स्वामी ने लिखा हैं कि भगवान 
ऋषभदेव माता मरूदेवी के गर्भ में जब आए थे, उसके छह माह 
पूष से ह्वी रत्नों की वर्षा हुई थो। मद्दाकबि उसका काव्यरस मय 
चित्रण करते हुए कहते हैं :-- 


संत्र क्म- नियुक्तन धनदेन निपानिता। 

सा<5भात्‌ स्वसपदोत्सुवयात्‌ प्रस्थितवाग्नतो विभो | ८५-१२ ॥ 

इन्द्र के द्वारा आज्ञापित कुबेर ने जा रल्नों की वर्षा की थी 
9 


बह ऐसी शोभायमान होती थी, मानो ऋषभदेव की संपत्ति प्रभु के 
आने के पूथ ही उत्मुकतावश आ गई हो । 


हरि-मसणि-महानील-पद्मरागाशु - सकर. । 
सा युतत्‌ सुरचापश्री' प्रगुणत्वमिवाश्रिता || ८६-१२ पे ॥ 


( रैई३े ) 


बह रत्नवृष्टि हरि-मणि, इंद्रनीलमशि और पहद्मरागसशणि आदि 
की किरणों से मिश्रित हो, ऐसी शोभायमान दो रही थी, मानो इंद- 
धनुष की लक्ष्मी ने कुटिलता का त्यागकर ऋजुता-सीधेपन को धारण 
किया हो | 


यह कल्पना ऋत्यन्त मनोरम लगती है :-- 
खांगणे विप्रकीर्णानि रत्नानि क्षणमाबभुः । 
द्रु-शाखिनां फलानीव शातितानि सुर-द्विपे: ॥ ६१॥ 


आकाश रूपी आंगन में गिराए गए वे रत्न क्षण भर ऐसे लगते 
थे, मानो स्वर्ग के गजेन्द्रों के द्वारा कल्पवृक्षों के फल ही तोड़ तोड़कर 
नीचे गिराए गए हों । 
खांगगे गणनातीता रत्नघारा रराज सा। 
विप्रकेणंव कालेन तरला तारकावली ॥ ६२ ॥ 


आकाश रूपी आंगन में बह असंख्य रत्नों की धारा ऐसी जान 
पड़ती थी मानो कालवश चंचल तारों की पंक्ति ही नीचे गिराई गई हो | 


सेधा हिरण्मयी बृष्टि: धनदेन निपातिता। 
विभोर्हिरस्यगर्भतवमिव बोधयितुं जगत्‌ ॥ ६५ ॥ 


यह जो द्रिण्मयी-सुबर्णात्मक वर्षा कुबेर ने की, बह प्रतीत 
होता है, जगत्‌ को यह सूचित करने के लिए की गई थी, कि भगवान 
जिनेन्द्र हिरण्यगर्भ हैं। जिनके गर्भ में रहते हुए सुच्र्ण की बर्षा होती 
है, उनको द्िण्य-गर्भ कहा जाता है । 


भगवान के पिता के भवन में यह रत्न वर्षा गर्भ से ६ माह पूर्व 
से जन्म के पूर्व तक पन्द्रह माह हुई थी, इसका कारण महापुराणकार 
यह बताते हैं, “अद्दो महान प्रभावोस्य तीर्थेक्ृत्वस्य भाविन/”-यह र॒त्न- 
वर्षा सूचित करती है कि आगासी जन्म धारण करने वाले तीथंकर का 
आश्चये प्रद महान प्रभाव होगा । 


(६ १६४ ) 


हरिवंश पुराण में लिखा है कि इस धन की धारा की वर्षा का 
उपयोग याचक जनों को परिदप्त करने में किया गया था। 


कुएडपुर का भाव्य - ऋषभनाथ आदि तीर्थकरों के स्थगोवतरण 
के समय जिस प्रवार तभोमण्डल से वेभव ओर विभूति की विपुल 
वृष्टि द्वारा दारिद्रथ का दुःख जनता को नहीं उठाना पड़ा था, ण्सा ही 
सौमाग्य विदेह देश के कुण्डपुर वासियों को प्राप्त हुआ था, जब 
चौबीसवें तीर्थंकर की भझ्वतरण बेला आई थी। कुंण्डपुर #ताल 
समृद्ध नगर था। दृरिविशपुराण में उसे सुख रूपी जल से परिपृषठ 
कुण्ड तुल्य कह है +-- 
सुखांभः कुंडमाभाति नाम्ना कुडपुर पुरम ॥ ५-सर्ग २॥ 
कुएडलपुर-तिलोय परणत्ति में कुश्ठपुर का नाम कुंडलपुर 
भाया है :-- 
सिदधत्वगाय-पियकारिणीहिं शयर्राम्मि कुडले वीरो। 
उत्तर-फग्गुशिरिक्खे चित्तसिया-तेरसीए उप्पए्णो ॥| ५४६-४ || 
इस प्रकार भगवान के स्वर्ग से अबतार लेने का स्थान कुंडपुर 
श्रथवा कुण्डलपुर आगम में बताया गया है। देश का नाम विदेह 
कह्दा गया है । 


कुण्डलपुर जिस श्दिह देश का अंग था, उसके विषय में हरिवंशपुराण मे 
लिखा है 

ग्रथ. देशोध्षि विस्तारी जबृद्वीपस्थ भारत | 

विंदेह इंति विख्यात खगेग्बंडसम श्रियः | १-सग २ ॥| 


जम्बू द्वीप के भारत वर्ष में विस्तार युक्त विदेह नाम का देश है, 
जो लक्ष्मी से स्वर्ग के खण्ड समान शोभायमान होता था | 


+ तया पततत्या बसुधारयाघमाक्‌ जिकोटिसंख्या-परिमाणया जगत्‌। 
तपित + प्रत्यहमर्थि कर 
प्रतित प्रत्यहमर्थि सवेत: क्य पात्रभेदोस्ति धनप्रवर्षिणाम्‌ ॥३ सगे३७, हरिवंशपुराण 


( १६४ ) 


बिदेह देश का कथन वधसान चरित्र में आया है, जहां कुण्डपुर 
सगर था । 
श्रीमानथेह भरते स्वयमस्ति धान्या। 
पुंजीक्षो निज इवाखिलकांतिसार: ॥ 
नाम्ना विदेह इति दिग्वलये समस्ते। 
ख्यातः: परं॑ जनपद: पदमुन्नतानाम्‌ || १--सर्ग १७ | 
इस भरत क्षेत्र में संपूर्ण दिग्मंडल में प्रसिद्ध, सत्पुरुषों की उत्कृष्ट 
निवास भूमि विदेह नाम का देश है, जो संपत्ति से परिपूर्ण था तथा 
जो स्वयं एकत्रोभूत संपूर्ण कांति का उत्क्रष्ट समुदाय रूप शोभायमान थाँ। 
उस बिदेह में विश्व विख्यात कुण्डपुर नगर था “ख्याते पुरं जगति कुंड- 
पुराभिधाने? ( ७-७ ) 
उत्तरपुराण में भी कुण्डपुर को बिदेह देश स्थित बताया है। 
कुंडपुर के राजा सिद्धाथे के राज भवन के प्रांगण में प्रतिदिन साढे तीन 
कोटि प्रमाण रत्नों की बषा होती थी। ग्रंथकार के शब्द हैं : - 
तस्मिन्‌ू. पण्मास - शेषायुष्या-नाकादागमिष्यति | 
भरतेषस्मिन्‌ विदेहाख्ये विषये भवनांगणे ॥ २५१ ॥ 
राशःकंड(रेशस्य वसु-धाराप तल्वयु । 
सप्तकोट्िमिणीः सार्द्धा: सिद्धार्थैस्‍्य दिन॑ प्रति || २५२ पछे ७४॥ 
जब अच्युतेन्द्र को आयु छह महिने शेष रद गई थी ओर वह 
स्वर्ग से अवतार लेने के सम्मुव हुआ उस समय इसी भरत ऋ त्र के 
विदेह नाम के देश में कुंडपुर नगर के राजा सिद्धाथे के भवन के प्रांगण 
में प्रति दित सादे तीन करोड मणियों की वर्षा होने लगी थी। 
#8 वेदिक काल के प्रारंध में आये लोग छोटे २ राज्यों को जानते 
थे। जिसे अभो बिद्ार कहते हैं, उसमें कारुप, मगध, अंग, वेशाली 





+ बु् पट दाएरए एल्वंट एलांएव, फट क्‍फ7एबड्ाड इपट्ए ताए ० 
धनी 58065, 8टफएटाव ऐगाहत0093 प्र फट &87ए509, 'सैं489008, 


(0900, -+ 


( र६६ ) 


आदि अनेक देश समाविष्ट थे। आयो और वेदिक साहित्य का 
प्रथम प्रवेश विदेह या उत्तर बिहार में हुआ होगा। यह विदेह नाम 
ब्राक्षण तथा उपनिषद्‌ साहित्य में सर्व प्रथम दृष्टिगोचर द्वोता है। 
अंग तथा सगध ये नाम प्राचीन वैदिक साहित्य में प्राप्त दवोते हैं। 
बत्मान तिरहुत डिबीजन में विदेह अंतर्भूत है। विदेह की राजधानी 
मिथिला थी। वह नेपाल की तराई में विद्यमान जनकपुरी मानी 
जाती है। कुछ समय के अनंतर दक्षिण विदेह ने स्वतंत्र राज्य का 
स्वरूप भ्राप्त कर लिया । उसकी राजधानी वेशाली हो गई, जो 
मुजफ्फरपुर से तेबीस मील पर स्थित है ।” ( पृष्ठ ५१ ) 

» शक्ति-संगम-तंत्र नाम की १८वीं शताब्दी की रचना में 
शबरों की तीर्थयात्रा के योग्य ६६ देशों के नाम दिए हैं, उनमें लिखा 
है, “गड़क नदी के तट से लेकर चंपारणस्थ पर्यन्त का स्थान विदेह 


(07१ 
वैघएब, ४ग्कदी लतरते ॥ पाक एव. णीएी6 00009 7०७ ता0णा 
4१8 वा. क्‍वज्वए05 छापे "तार फ्रोलवापाट एफ गैी8ए८. गिषा 
लाता तह. एक! ० ग्रणाहत्या ग्रीद्या,, 7फ्रंप गढ्गाट शातवला 
बए0८25 गा विष काबागान्वा गात॑ एऐफडण5१०९८ धशाधिन्रापाट, 
पर्चाट कब्शार३ 4ैज84 334 (३६००४ 00८५, 09४८एटा, ग्रा ध्वज 
५०१० ॥कलाफट, 

जशिकला (फ८क्ुणातं3 घ्रात्पए छाती घाट प्रा०्वेंदा परकीया 
पाशभंणा परग्मट एबजाप्गे ० जता ७१५ ाफा)9, पश्पबाए 0670- 
460 शा ]भ्वारफ्रणां जरा घ।८ पिल्कुब वध वा फट €०पाइट ता 
छप्ाट 5ैणप््तेदा) प्रावदा ए९एल०फच्पे 3 ग्र्ण प्रफट्चेठ्फ कराए 45 
एज ते २०84), ३00०७ 23 ग्रा68 #0ण शपटबीवाफण, ( 8937 
पए०पहृी) 6 28९३5, 7486९ 54. ) 

२९ /#फ स्या)9 8 0 एथापाए एफ दापंपल्त 808 $2ाएआ॥9 
वश्ा३ चाप हाएटड था ६०००७ ता 8076 66 ८०८8 ( 27९७5 ) 
(णाशंपटात्व 09 ०9 5घछाएा(८ ए४87905, 98 .2४९७ [7८ गल्रि6जणांणट 
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( $७ ) 


अथवा तिरुभुक्ति कद्दा जाता था। उसके पूर्व, पश्चिम तथा दक्षिण 
में कोसी, गंडक वथा गंगा ये तीन बड़ी नदियां है तथा हिमालय की 
तराई उत्तर को ओर है। इस क्षेत्र में मुजफ्फरपुर, दरभंग।, चंपारन, 
मुंगेर तथा पुरनिया ये वर्तमान जिले शामिज्न होते हैँ । ( ४ ५५ ) 


इस विश्रुत विदेह देश के कुण्डपुर मे त्रिशलानन्दन का अबतरण 
हुआ था | कुछ लोग कुण्डपुर को वेशाली नगरी का एक अंश कहते 
हैं। वे मुजफ्फरपुर जिले के हाजीपुर सब-डिबीजन में स्थित बसाढ 
को वेशाली मानते हैं और उसके अंतगत वर्तमान वामुरुण्ड को 
कुण्डग्राम कहते हैं । 

दिगम्बर जैन आगम में महावीर का नहीं, उनको जननी 
प्रियकारिणी त्रिशला का भो वेशाली से सम्बन्ध पाया जाता है । 
हरिपेणा चायेकृत वृहत्कथाकोप में लिखा है कि -- 


वज़विदे देशे विशाली नगरी डृपः | 
श्रस्यां केकोस्य भार्यासीत्‌ यशोमतिरिनप्रभा ॥ १६५ ॥ 


विशाली नगरी वज् देश में कही गई है। वहाँ के राजा केक 
ओर उनको रानी यशोमति थी। उनका पुत्र चेटक था। अभूत्‌ साधु- 
कृतानंदश्ेटकार्यः सुतोडनयोः | उनकी पत्नी का नाम सुभद्रा था। 
उनकी सुरूप संपन्न सात पुत्रियां हुई । 


भद्गभावा सुभद्रास्य बभूब वनितोत्तमा | 
अ्स्या दुहितिरः सप्त बभूत्रु रूपराजिता: | १६७ ॥ 


(०प्रणाप्रा78०- 

पीष गिल ए पीबायएगरव्यांब (ट ८0प87ए छ45 ९श्ीरव चअंतेदा 06 
पप्बाओपएं, बच रबर >ठ0पातेत्त 57 पाल ७४६, #<€४८ 280 ४0 
एए फ्रााटट ऐंड एएटड, पाल कठशं, 0ब्रातंब४ बा0 0६38९8 जोगरीठ पट 
प्रद्धाबां हत्टाएाड. णिप्राट्त 8. 7रणापटाय. छ०प्रष्पेश्र,.. ( शिवा 
धा।0५४)॥ (72 08८५, 0. 55, ) 


( १६८ ) 


उनमें सबसे बड़ी कन्या श्रियकारिशी थी। शेष के नाम सुप्रभा, 
प्रभावती, प्रियावती, ज्येध्षा, चेलना तथा चंदना थे । 

तन्मध्ये प्रथमा प्रोक्ता परमा प्रियकारिणी | 

द्वितीया सुप्रभाश या तृतीया च प्रभावती ॥ १६८ ॥| 

प्रियावती चत्तर्थी स्यात्‌ सुज्येष्ठा पंचमी परा | 

पष्ठी च घेलना दिव्या सप्तमी चंदना मता ॥ १६६ ॥ 


वे सातों हो पुत्रियां स्वर्ग लोक से चयकर आई थीं। उनका 
चरित्र बिद्वानों के चिच को हरण करेगा :-- 

त्रिदिवादवतीणाना सप्तानामपि पुण्यत. | 

भविष्यंति चरित्राणि बरधवित्तटरराणि ये ॥ १८० ॥ प्र, ८१॥ 


वेशाली का वेभव :--वैशालोपुरी अत्यन्त समृद्ध थी। उसके 
तीन भाग थे। प्रथम भाग में सात हजार सोने के गुस्बद वाले भवन 
थ। मध्य में १४ हजार चाँदी के शिखरयुक्त घर थे और अंतिम भाग 
मे २१ हजार ताँबे के गुम्बद वाले भवन थे। ( [46० ०0 8900॥8 
प्ृ8 ६२ ) 


खताम्बर साहित्य में भगवान को बेशालीय और बेशालिक कहा 
है ( भगवती सूत्र 9. २३१) ऐसे श्वे० शास्त्रीय उल्लेखों मे अनेक 
जैनेतर लेखकों तथ! विद्वानों को यह कल्पना करने में सहायता दी कि 
भगवान का जन्म वेशाली में होना चाहिए। इस बिषय में शासन का 
सहयोग मिलने से बेशाली को जन्म स्थान मानने की विशिष्ट परिस्थिति 
मजबूत बन रही है । 
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वाल्मीकि रामायण, बालकासड मे बेशाली के संस्थापक विशाल नरेश 
कहे गए हैं, जिसके तृशबिन्दु और अलम्बुपा नाम के पिता तथा माता थे : -- 

इच्लाकोश्तु नरव्याप्र: पुत्र: परमधा्मिक: | 

अलम्बुभायापुयत्नो विशाल इति विश्वतः ॥ 

तन चासीदिहस्थाने विशालेति पूरी झृता ॥ ११ » ९२-सगरे ४७ ॥ 


( (६६ ) 


बिहार शासम के द्वारा प्रकाशित वेशाली” अंग्रेजी रचना से 
ज्ञात होता है कि मार्च १६४५ से प्रति वर्ष वेशाली महोत्सव का सलाना 
प्रारम्भ हो गया है। उस रचना में महाबीर भगवान को बेशाली का 
नागरिक कहा है ।+ इस श्रकार सर्वत्र यह प्रचार हो गया है कि 
भगवाल बेशालेय थे । 

भगवान की साता अवश्य विशाला पुरी की पुत्री थीं, किन्तु 
दिगम्बर आ्रगमानुसार भगवान का जन्म स्थान कुण्डपुर नगर था | 
यह सुमाषत गंभीर तथा अथेपूरणं है: - 

उत्तमा श्रात्मना ख्याताः पितुः ख्याताश्च मध्यमाः। 
ग्रधमा मातुलात्ख्याताः श्वशुराधाधमाघषमाः | 

उत्तम पुरुष अपने गुणों के कारण प्रसिद्ध धोते हैं | मध्यस पुरुष 
वे हैं, जो श्रपने पिता के कारण प्रसिद्धि पाते हैं, अधम श्रेणी के व्यक्ति 
अपने मामा के कारण विख्यात होते हैं। अपने श्वशुर के कारण जो 
प्रतिष्ठा पाते हैं व महा अधम श्रेणी के व्यक्ति हैं । 

तीथंकर श्रेष्ठों में भी श्रेष्ठ पुरुष होते हैं। उनका जन्म स्थान 
हो पृज्य नहीं होता, बह काल भो संगलमय माना जाता है, जब उनके 
पंचकल्याणक हुए हों। उसे काल मंगल माना है। ऐसी स्थिति में 
महावीर भगवान की कुण्धपुरधासी होने से भी प्रसिद्धि नहीं थी, उनके 
कारण उस स्थान को गौरव मिला ! सान सरोवर के कारख हंस को 
गौरव नहीं मित्रता है, हंस के कारय मानसरोबर सन्मान का पात्र 
बनता है । 2 हंस जहां भी रहता है, वही स्थल महत्वपूर्ण बनता है। 
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> यत्रापि कुत्रापि भर्वति हँसा:, हँसा: मही-मंडलर्मंडनानि | 
हानिस्त॒ तेषां हि सरोवराणा येषां मराले: सह विप्रयोग:॥ 


( १७० ) 


वंशु-परंप्ता-भगवान महद्दावीर के पिता महाराज सिद्धार्थ राजा 
थे तथा भगवान राजपुत्र थे। भगवान का साठ्पक्ष भी राजवश था। 
इस प्रकार जाति तथा कुल की दृष्टि से वे महान थे। भगवान के पितासद् 
का नाम था सबार्थ तथा सर्वार्थ मद्ाराज को सहारानी का नाम 
श्रीमती था | हरिवंशपुराण में लिखा है :-- 
सर्वाथ-भीमती-जन्मा तस्मित्‌ सर्वाधदशनः । 
सिद्वायों उसवदकामी भूप.  सिद्धार्थ-पोरष. ॥ १३-२॥ 
कुण्डपुर के स्वामी राजा सर्वाथे तथा रानी श्रीमती से इस्पन्न 
समस्त पदार्थों का दशेन करने वाला, सूर्य के समान तेजस्वी तथा 
समस्त पुरुषार्थों को सिद्ध करने बाला राजा सिद्धार्थ था। सिद्धार्श राजा 
आदर्श शासक थे। जिनसेन आचार्य कहते हैं । 
यत्र पराति धरित्रीय - मभूदेकत्र - दोषिणी | 
धर्मार्थिन्योपि यत््यक्त-पयरनोकमया: प्रजा ॥ १४-२॥ 
जिस समय सिद्धाथ नरेश ने पृथ्वी की रक्षा की थी, उस समय 
प्रजा में कोई दोष नहीं था; द्वां ! एक दोष अवश्य था, कि प्रज्ञा परलोक 
से डरती थी अर्थात्‌ बह आगामी जीवन सुधार के विषय में पूर्ण 
सावधान थी। 
महाकतरि के ये शुब्द यथा और महत्वपूर्ण हें : - 
कस्तस्थ तान्‌ गुणानुद्यात्नरस्तुलयितु क्षमः | 
व्धमान-गुरुत्व यः प्रापितः स नराधिष:॥ १४५-२॥ 
ऐसी सामथ्य किस पुरुष मे है जो राजा सिद्धा्े के उन्नत गुणों 
की तुलना कर सके, क्योंकि अपने गुणों को महिमा से राजा सिद्धाये 
त्रिलोकीनाथ वर्धभान महावीर के भी गुरु (पिता ) बन गए थे। 
त्रिशलादेवी के पिता चेटक समृद्ध तरेश थे | + उनके पिता भी नरेश थे। 


भ्रियकारिणी महारानी त्रिशला के बिष्य में आचाये के शब्द 
सामिंक तथा यथार्थ में गौरव पूर्ण है :-- 





न॑ श्वे० अंथ त्रिशला माता को चटक की बहिन बताते हैं। 


( १७१ ) 


कस्तां योजयितु शक्तस्तिशलां गुणवरण ने: । 
था स्वपृस्येमंहाबीरप्रसवाय नियोजिता ॥ श८।॥ 


ऐसी सामथ्ये किसमें है, जो महारानी प्रियकारिणी - त्रिशला 
के गुण बर्णन की योजना कर सके, क्योंकि अपने पुण्य के कारण ही 
वह भगवान महाबोर की जननी बनी थी । 


जेंसे चतुर ऋषक उत्तम धान्‍्य की उपलब्धि के लिए बीज-बपन 
के पूर्व परिश्रम पूर्वक उस भूमि को ठोक करता है, इसी प्रकार जिस 
महिलारत्न को त्रिलोकोनाथ जिनेन्द्र तीथकर को जननी कहलाने का 
लोकोत्तर तथा लोकोत्तम सौभाग्य होगा, उस भावि साता के शरीर को 
स्त्री-पर्यायोचित अशुद्धियों से बिमुक्त बनाने के काये में कार्यदत्ञ देवियां 
तत्पर हो जाती हैं । 


मानसिक स्थिति का गर्भेस्थ शिशु पर प्रभाव पड़ता है, इस 
सिद्धान्त को लक्ष्य में रखकर अत्यन्त प्रवीण सुरसुन्दरियां उन महिला- 
रत्न के समीप आकर उनके मन को अधिक आसोद, प्रमोद तथा 
आल्हाद प्रदान करने के मधुर प्रयत्न में संलग्न हो जाती हैं। 


तीथंकर का जन्म परिपूर्ण सुबिकसित जीवन वाले नर श्रेष्ठ का 
जन्म धारण करना है। अत अन्तश्वाह्म सर्व प्रकार की भेष्ठ सामग्री 
की योजना तीथंकर के पुण्य कर्म की प्रेरणा से हुआ करती है । 


एक बात ओर है, जिनेन्द्र की सेवा की प्रण्य-गंगा में डुबकी 
लगाकर अपने भवाताप को दूर करने के लिए कोन बुद्धिमान प्राणी 
प्रयत्नरत न होगा ! 


जननी की देवियों दवए! सेवा--हरिबंशपुराण में होनहार जननी 
की देवांगना किस प्रकार सेवा करती हैं, इसका सुन्दर चित्रण इस 
प्रकार किया गया है :--्री, ही, पति, कीति आदि निन्‍यानवे 
दिक्‍्कुमारियाँ और विधुत्कुसारियां भी बड़े आनन्द से छट्ट माह पहले 


( शऊरे ) 


ही आा गई । उन्होंने भविष्यत्‌ तीयकर के माता, पिता को भक्ति पूर्वक 
नमस्कार किया और हम “इन्द्र की थ्राज्ञा से यहां आई हैं,” ऐसा 
उन्हे अपना परिचय दिया। हर एक देवी आप फलें, फूले, जीवें, हमें 
श्राज्ञा दीजिए'-नन्‍्द, जीव, श्राज्ञा देदि इस प्रकार शब्द आदर पूर्वक 
माता के समीप कहने लगीं | कई एक देवियां माता के रूप, योवन, 
लावण्य, सौभाग्य आदि अनेक गुणों का बड़े आश्चये पूर्वक कथन 
करने लगीं : -- 

रूप योवन - लावस्थ-सौमाग्यादि-गुणाणवम्‌ । 

वरणयाते तदा काश्चिदाश्चर्य परम श्रिता: || ४२-८५ 


यह कोई माता की अतिशयो क्ति पूर्ण स्तुति नहीं थी, यह वास्त- 
विकता से परिपूर्ण कथन था । देवांगना स्वयं अपने रूपादि से तुलना 
करती थीं, तो उस समय वे साता का सौन्दये तथा लाव्य अपूर्व है, 
यह स्वयं अनुभव करती थीं। प्रभात में जैसे प्राची दिशा प्रत्येक के प्रेस 
को प्राप्त करती है और सभी उसी ओर अपनी दृष्टि पुनः पुनः डाज्ना 
करते हैं, इसके समान ही स्थिति माता के विषय में थी। भाता को 
आनन्दित करने के लिए देवियों ने संगीत का आश्रय लिया। देबांगनाओं 
का दिव्य वादनयंत्रों के साथ भक्तिपूर्ण गीत केसा आनन्द बरसाता 
होगा। आचाये कहते हैं: - 
दर्शयति स्वय काश्चित्‌ तत्री-वीणादि-कोशलम्‌ । 
गायति सधुरं गेयं काश्चित्कर् -रसायनम्‌ || ४४-८॥ 
अनेक कुमारियां माता को तंत्री, बीणा आदि बजाने की 


कुशलता बताने लगीं, कोई-कोई कर्णा के लिए रसायन रूप अत्यन्त 
मधुर गीत गाने लगीं । 


देवियों का सोभाग्य :--जिनेन्दर जननी का अवशणेनीय सौभाग्य 
था। देवियां उनका सनोरंजन करने के साथ उनके शरीर की सेवा 
में दासी सहदृश संलप्न हो गई। यथाथे में बह माता का सौभाग्य नहीं 
था, उन देवियों का ही सौभाग्य समभना चाहिए, जिन्हें त्रिलोकीनाथ 


( १७३ ) 


परमेखर को माता की परिचर्या करने का श्रेष्ठ योग मिला था, 
जिसके द्वारा यह जीव शाश्वतिक आनन्द पूर्ण मुक्ति की परिशुद्ध 
अवस्था का अधिकारी बनता है | 

इस्त-संवाहने काश्रित्‌ पादसंवाहने परा: | 

श्रंग-संवादने काश्चित्‌ व्याइत्ता मृदु पाणयः )| ४६ ॥ 

अंगाभ्यंग-विधो काश्िद्‌ काश्रिदुद्वत्तने परा:। 

कृश्रिम्मजनके काश्रित्सान-बल-निपोलने ॥ ४७॥ 

सदृगधानयने काश्ित्‌ तत्समालंभने पराः। 

काश्रिश्वित्रांबराघाने परिधानविधी पर।: || ४८-८ ॥ 


ऋपने मृदु हाथों से कोई-कोई कुमारियां हाथ दबाती थीं, 
पांव दबाती थीं, अन्य अंगों को दबाती थीं। किसी ने माता के शरीर 
में तेल लगाना प्रारंभ किया, किसी ने उबटन लगाया, किसी ने माता 
को स्नान कराया, किसी ने माता के बस्त्रों को निचोड़ना प्रारम्भ 
किया, किसी ने सुवास युक्त गंध लाने को प्रयाण किया तथा उसे 
साता के शरीर मे लगाया। कोई-कोई कुसारियाँ अत्यन्त सुन्दर 
चित्र विचित्र वस्त्र संभालने लगीं, कोई-कोई वस्त्र पहिनने में तत्पर 
हुईं। देवियों को माता की सेवा करते समय कोई छोटा काम है, 
हमारे अयोग्य है, ऐसा नहीं लगता है। किसी भी रूप में साता 
की सेवा करके वे अपने को ऋृतार्थ करने में अपनी बुद्धि, कुशलता 
तथा शक्ति का उपयोग करती थीं । 

काश्िऋृषणा-खगाधाने काश्चित्‌ क्राश्निदेहप्रसाधने। 

दिव्यान्नानयने काश्चित्‌ काश्रिद्रोजन-कर्तेणि ॥ ४६॥ 

कोई सात्ता को भूषण पहिनाने लगीं, किसी ने उनको मात्रा 
पहिनाई, कोई उनके शरीर का सज्भार करने लगी। कोई माता के 
भोजन के लिए दिब्यान्न लाने लगीं, कोई भोजन कराने में लगीं। 

शब्यासन-विधो काश्नित्‌ काश्रित्ताम्बूल-ढोकने । 

काश्रिलतदप्रहेव्यप्रा: काब्रिच शहकर्शि ॥ १० ॥ 


( १७४ ) 


कोई देवी माता के लिए शय्या तथा तआऋरासन बिछाने में लगी, 
तो बोई माता के लिए पान देने लगी, कोई व्यम्म चित्त हो माता के 
महल में इवर-उधर धुंमने लगी, जिससे कोई भी काये अव्यवस्थित 
न रहे, कोई घर के अन्य कार्यो में लग गई । 

दर्षणग्रहणों कश्रिश्यामरप्रहशे पराः । 

त्ञत्रस्व अहण काश्रित्‌ व्यजनअहणे पराः ॥ ११॥ 

कोई कुमारी दर्पण लेकर खड़ी दो गई, कोई देवी चामर 
ढुराने लगी, किसी ने माता के ऊपर छंत्र लगा लिया. कोई बीजना- 
पम्वा लेकर खड़ी हो गई । 

आवश्यकता न होते हुए भी श्रेष्ठ राजकीय वेभव के अनुरूप 
माता की सेवाशे देवियों ने यह काये किया :-- 

शगरत्ञा गरा देव्य: खट्डव्यप्राप्न-पाणयः | 

ग्रह रक्ष-पिशाचभ्पी. रक्तत्य: प्रतिजाअंति ॥ ५४३ ॥ 

श्रभ्यतर-ग्रह द्वार काश्वित्‌ काश्रिद्॒हिबभु: । 

असि चक्र-गदा-शक्ति-हेम-वेत्रकरा। स्थिता: ॥ ४३ |॥ 

कोई कोई देवी हाथ में तलबार लेकर माता की रक्षार्थ तत्पर 
हो गई और ग्रह, राप्षस, पिशाचो से रक्ञाथ सजग ही गई । 


अनेक कुमारियाँ हाथों मे तलवार, चक्र, गदा, शक्ति, स्वशैसयी 
चत लेकर भवन के भीतर तथा बाहर खड़ी हो गई । 

इस प्रकार दिन-रात देवागनाओं वी अपनी सेवा में तत्पर 
देख माता-पिता को “ तीथंकरोझ्भबः” तीथंकर का हमारे यहाँ जन्म 
होगा, यह पक्का विश्वास हो गया | 

वधमान चरित्र में यह उपयोगी वर्णन आया है। सौधमेंन्द्र 
कड ए ३ ः हर 
ने कुस्ड पंत पर निवास करने बाली अष्ट दिककुमारिकाओं को 


आदेश दिया कि कुण्डपुर जाकर भावी जिनमाता की उपासना करो | 
महाकबि के शब्द्‌ इस प्रकार हैं : - 


( १७ ) 


इन्द्रस्तता विकसितावधिचक्तुरशे, 
दिक्कन्यका विततकंडल शेलबासाः | 
यूयं जिनस्य जननीं ज्िशलामुपाध्वं, 
प्राग्भाविनीमिति यथोचितमादिदेशः | ३१ ४ सगे १७॥ 
चूड़।भमणि रत्न से सुशोभित पृष्पनिर्मिव मुकुट धारण करने 
चाली चूलावती देवी, विश्व में अत्यन्त रमणीय मालनिका देवी, अनेक 
पुष्पों से विनम्र वनमालिका देवी, सदा रमणीय नचमालिका, अत्यन्त 
सुन्दर त्रिशिरा नाम की देवी, कल्पव्त्ञ के पुष्पों से अलंकृत तथा 
पृष्पसमान मधुर, हास्य ओर सोन्द्ययुक्त पुष्पचूलादेवी, विचित्र 
बाहुमूषण ससलंकृत कनकचित्रा, सुब्ण से भी अधिक दीप्षियुक्त 
कनकादेवी ओर अत्यंत सनोरम वारुणी देवी, रूप आठ दिक्कुमारिकाएँ 
माता को प्रणाम करती हुईं उनके समीप जब पहुँचो तब ऐसा प्रतीत 
होता था मानो चन्द्रलेखा के समीप तारों का समुदाय ही एकत्रित 
हो गया हो । 
स्वप्न दशुन--महारानी प्रियकारिणी, घबल वर्णयुक्त राज प्रासाद 
में संदु शय्या पर रात्रि के समय सुखपूर्ण निद्रा का अनुभव कर 
रहीं थी। उस सात मंजिले बाले राजभबन का नास नन्‍्थावत! था। 
माता रत्नों के पतंग पर सो रही थीं। राजभवन रत्नदीपकों से 
प्रकाशमान द्वो रद्दा था। रात्रि के रद, राजस और गांधर्व नाम के 
त्तीन पहर दीधे निद्रा में व्यत्तीत हो गए। जब मनोहर नामका चतुर्थ 
पहर आया, तब प्रियकारिणी देवी ने मन्द निद्रित श्रवस्था में विशिष्ट 
फलों की सूचना देने वाले सालह स्वप्न देखे | चह सन्नल बेला आषाद 
शुक्ला षष्ठी की थी । तब उत्तराषाढ़ नक्षत्र विद्यमान था ।+ 
+ आसादस्य सिते पत्ते षष्ठयां शशिनि चोत्तरा-- 
पढ़े. सप्ततलप्रासादस्थाम्यंतरवर्तिनि. ॥ २४५३--७४ ॥ 
नंग्रावतेंग्दे रनदीपिकामि: प्रकाशिते । 


रत्नपर्यकके हंसवूलिकादिविभूषिते ॥ २५४ | 
क्रमश७- 


(६ ९७६ ) 


सासान्यतया मनुष्य स्वप्नों को कोई महत्व नहीं देता, किन्तु 
सभी स्वप्न एकसे नहीं होते । द्वादशांग बाणी में श्रष्टांग निमित्त ज्ञान 
में स्वप्न सम्बन्धी सूक्ष्म-विवेचन किया गया है। आज भौतिकविदया 
सम्बन्धी आश्चर्यप्रद सामग्री जगत के समक्ष प्रस्तुत हो रही है इससे 
अन्त मस्तिष्क आध्यात्मिक विषयों की अमूल्य वाणी का मूल्य ठीक 
रूप में नहीं आंकता । 


भगवान जिनसेन रवामी ने महापुण में स्वप्न के स्वन्ध मे लिखा है ;- 


ते व खप्ना द्विवाउपम्नाता स्वस्थाखवस्थात्मगोचरा । 

समेस्तु धातुमि स्वस्था विषमेरितरें मता। | ५६--पर्व ४१॥ 
तथ्या स्परु स्वस्थ सन्दष्टा मिथ्याम्यप्ना विपर्ययात्‌ | 
जगग्तीतमेतद्ि विद्धि.. स्वप्नविमशनम ॥ ६० ॥ 


स्वप्न दो प्रकार के माने गए हैं। एक अपनी स्वस्थ अवस्था 
में दिखने वाले और दूसरे अस्वस्थ अवस्था में दिखने वाले। जो 
धातुओं को समानता रहते हुए दिखते हैं वे स्वस्थ अवस्था के कहलाते 
हैं ओर जो धातुओं की विषमता-न्युनाधिकता रहते हुए दिखते है 
वे अस्वस्थ अघम्था के कहलाते हैं । 


स्वस्थ अवम्था में दिखने वाले स्वप्न सत्य होते हैं और 
अस्वस्थ अवस्था में दिखने वाले असत्य हुआ करते हैं। इस प्रकार 
म्वप्नों के फल का विचार करने में यह जगत प्रसिद्ध बान है । 








गत ए्ष्ठ का -++ 
रोद्रराक्षसगांधार्वयामत्रितवनिर्स भ । 
मनोहराख्यतुयंस्य यामस्याते प्रमन्नणी ॥ २५५ || 
दरनिद्रा व्यलोकिप्ट विशिष्ट फलदायिनः । 
सप्नान्‌ पोड़श विच्छिल्नान्‌ प्रियास्य प्रियकारिणी ॥ २४६ ॥ 


( उत्तरपुराणुपवे ३३ १ 


( ९७७ ) 


महापुराणकार स्वप्न के दोषज और दैवसम्भब-ये दो भेद्‌ 
करते हुए वातपित्तादि के प्रकोप से उत्पन्न स्वप्नों को सिध्या कहते 
हैं। देव से उत्पन्न होने बाले स्वप्न मिथ्या नहों होते-- 

खप्नानां. द्वतमस्यन्यद्रोषदेबसमुद्धवम | 
दोष प्रकोपजा मिथ्या तथ्याः स्थु्देवसम्भवाः ॥ ६१ ॥-- पर्व ४१ 

जिनेन्द्र जननी के स्वप्न अर्थपृण थे। तीथंकर भगवान की 
पुण्यशीला जननी के समान सोलह स्वप्न किसी भी महापुरुष की 
माता ने देखे हों, ऐसा विभिन्न सम्प्रदायों के शास्त्रों में बर्णन 
नहीं मिलता है । 

सोलह कारण भावना के प्रसाद से ती्थंकर-प्रकृति रूप श्रेष्ठ 
पुण्य सम्पत्ति का संचय करने वाली आत्मा के द्वारा अपने आगसन की ' 
की सूचना देने वाले स्व्॒प्ना की पोडशविधता सम्यक्‌ प्रतीत होती है । 

प्रथम स्वप्न में चन्द्रमा के समान धवलबर्ण बाला एक तेजस्वी 
गजराज दिखाई पड़ा, जो अ्रत्यन्त उन्नत था और मसद्रूपी भरनों से 
शोभायसान था। 

दूसरे स्वप्न में नेत्रों को प्यारा, अपने खुरों से प्रथ्वी को खोदता 
हुआ तथा मेघ के समान गर्जना करता हुआ बेल दिखाई पढ़ा | 

तीसरे स्वप्न में शरदकाल के मेघ के समान शुश्र वर्ण बाला, 
अत्यन्त तेजस्वी सिंह देखा | 

चौथे स्वप्न में कमल पर विराजसान तथा हाथ में घुन्दर सरोज 
धारण किए हुए लक्ष्मी देखी, जिसका शुभ्र द्वाथियों द्वारा सुगन्धित 
जल से परिपूर्ण कलशों से अभिषेक हो रहा था | 

पाँचवे स्वप्न में श्रमरों से शोभायमान तथा अतिशय 
लंबायमान, सुबास सम्पन्न दो मालाएँ दिखीं । 

छुटवें स्वप्न में अन्थकार को नष्ट करने बाला अत्यन्त रसणीय 

चन्द्रमा निर्मल नमोमण्डल में दिखाई पढ़ा | 


7 ( शछप ) 


सातवें स्वप्न में दैदीप्यमान प्रभातकालीन सिन्दूर सदृश बर्श 
बाला सूये दिखाई दिया | 

हरिचंशपुराणकार कहते हें कि बह सूर्य नेत्रों को धारा था 
ओर पूर्वदशा रूपी स्त्री के पुत्र समान जान पड़ता था-- 

'ुरंद्राशासु पुरंश्िनंदनन चिरं धुत हष्टिसुख ददर्श सा |? 

आठवें स्थप्त मे बिजली के समान चंचल, परस्पर में स्नेह 
करने बाले, द्वेष रहित, मीन युगल के दशन हुए । 

नवमें स्वप्न मे प्रियकारिणी देवी ने सुबर्शमयी कलश युगल 
देखे, जो सुगन्धित जलसे परिपूर्ण थे तथा चारों ओर कमलों से 
शोभायमान होते थे । 

दूसबें स्वप्न में एक लिर्मल, माता के अन्तःकरण के समान 
स्वच्छ, विशाल सरोवर दिखा, जो जल से परिपूर्ण था, कमलों से 
अलंकृत था श्रौर राजहंस आदि सुन्दर पक्तियो से मनोहर दिखता था । 

ग्यारइवें स्वप्त में स्यकर मगरमच्छ आदि स्वच्छन्द क्रीड़ा करने 
बाले जन्तुओं से परिपूर्ण बिशाल समुद्र देखा, जो शुअ्रफेन राशि तथा 
उन्नत लहर से अलकृत था। 

बारहवें स्वप्न में लक्ष्मी का सिह्दासन देखा, जो तेजस्त्री सिंहों 
से अलंकृत था। 

तेरह स्वप्न में आकाश में गमन करता हुआ सुन्दर विमान 
दिखा, जो मुक्ता मालाओं से देदीप्यमान था । 


चौदहवें स्वप्त में नागेदरभवन देखा, जो मणियों से देदीप्य- 
मान था | 


पद्रहवें स्वप्त में देदीप्यमान रस्नों की राशि देखी, जो रह्न- 
बिरह्ली कान्ति से इन्द्रधनुष तुल्य लगती थी। 


है अन्तिम सोलहवें स्वप्न में त्रिशला देवी ने शुश्र कान्ति य॒क्‍्त 
देदीप्यमान धूम रहित अग्नि देखी । हु 


( १७६ ) 


इस प्रकार स्वप्न दर्शन के पश्चात एक धवल वर्ण के हाथी ने 
माता के मुख में प्रवेश किया । उसी सम्रय देवों के आसन कम्पायमान 
हो गए। 
इसके अनन्तर महारानी प्रियकारिणी वाद्य-ध्वनि सुनकर जाग 
पड़ीं । उस समय बन्दीजनों ने मद्जनलगीत आरम्भ किए जिसमें प्रभात- 
कालीन प्राकृतिक सौन्दये का वर्णन करते हुए माता को शीघ्र ही 
शय्या छोड़ने के लिए निवेदन किया गया था। 
माता से निवेदन किया गया कि अब प्रभात के समय फूले हुए 
कमलनियों के बन से कसलों की सुगन्ध ग्रहण करता हुआ यह शीतल 
पवन सब्र ओर प्रवाहित हो रहा है, सूये का उदय होते ही अन्धकार 
नष्ट हो गया। चकवा-चकवियों का क्‍्लेष दूर हो गया। कमलिनी 
विकसित हो गई और सारा जगत्‌ प्रकाशमान हो गया। है देवी! 
तुम्हारे जागने का समय हो गया है। 
महापुराणु मे यह मनोहर पथ आया है :-- 
सुप्रातमस्तु ते नित्यं कल्याण शतभाग्मव | 
प्राचीवाक्क प्रसोषीष्ठा पुत्र त्रेलोक्यदीपर्क ॥ १४२--पर्व १२ ॥ 
तेरा प्रभात सदा मज्ललमय हो, तू सेकड़ों कल्याणों को 
प्राप्त हो और जिस प्रकार पूर्व दिशा सूर्य को उत्पन्न करती दै उसी 
प्रकार तू भी तीन लोक को प्रकाशित करने बाले पुत्र को उत्पन्न कर | 
साता ने मज्ञलमय स्नान करके वस्व्राभूषण से सुसज्जित हो 
महाराज सिद्धाथे के दर्शन किए। सुखपूर्वकू बेठऋर प्रियकारिणी देवी 
ने स्वप्नों का सब बृतान्त पतिदेव को सुनाया तथा कट्दा :-- 
वर्देतेषां फल॑ देव शुश्रूषा में विवर्धते। 
अपूर्वदर्शनात कस्य न स्यात्कोतुकबन्मनः ॥ 
हे नाथ ! इन स्वप्तों का फल कहिए। उसे सुनने की मेरी इच्छा 
बढ़ रही है। सो ठीक॑ दी है, अपूर्ब बस्तु के दर्शन से किसका सन 
कौतुक युक्षत नहीं हं'ता ? 


( १४० ) 


स्वप्न फलु-मद्दाराज सिद्धाथ ने कहा, “गजराज का दर्शन 
सूचित करता करता है कि त्रिलोकाधिपति पुत्र उत्पन्न होगा। बेल का 
दर्शन बताता है कि वह धर्म का कर्ता होगा। सिंह से सिंह समान 
पराक्रसी, लक्ष्मी के अभिषेक से मेरू पर्वत पर अभिषेक वाला होगा। 
मालायुगल से यश का राशिपना सूचित होता है। चद्द से मोहान्धकार 
का बिनासक द्वोगा, यह व्यक्त होगा। सूये दर्शन से भव्य रूपी कमलों 
का विकासक, मत्स्ययुगल से अनन्त सुख का भोक्ता, कलशयुगल से 
१००८ लक्षण धारी, सरोवर दर्शन से जनता की दृष्णा का निवारण 
करने वाला, समुद्र से सर्वज्षता, सिहासन से उत्कृष्ट पद सोक्ष की प्राप्ति 
सूचित होती है। देव विमान दर्शन से स्वर्ग से चयकरके आने बाला, 
नाग विमान से धर्मतीर्थ का कर्ता, रत्नराशि से अनन्तगुणों का भण्डार 
तथा अ्रग्नि दर्शन से कर्मों का नाशक होगा, यह्द सूचित होता है । 


इस सम्बन्ध में हरिवंशपुराण में इस प्रकार कथन आया है। 
भगवान के पिता अपनी महारानी से कइते हैं, जिसकी उत्पत्ति को यह 
प्रतिदिन होनेवाली धनवरपां कह रही हो और जिसके प्रभाव से ये 
दिक्कुमारियाँ तुम्हारी रातदिन सेवा करती रहती है उसी तीर्थंकर ने 
तुम्हारे उद्र को सुशोमित किया है | स्वप्न में गज के दर्शन से सूचित 
होता है कि तुम्हारा पुत्र समस्त प्रथ्वी का एक स्वामी तथा अनेक जीवों 
का रक्षक द्वोगा। बेल के दशन से बह निर्मल ज्ञान का धारक, तीनों 
लोक और अपने वंश को शोभित करने बाला, अनेक उत्तमोत्तम गुणों से 
तीनों जगत्‌ का गुरु, विशाल नेत्र तथा स्कन्ध का धारक होगा। सिंह- 
दशन का फल इस प्रकार होगा :-- 
महावलेपा नगिला-ननेकपान्‌ करिष्यते सिंहवदुम्मितोन्मदान्‌ । 
श्रनंतवीर्य: स हि सिहदर्शनात्‌ मददैकधीरोंत - तपोबनेश्वर: [२६ सर्म ३७) 
सिह दशन से वह सदोन्‍्मत्त सिथ्यादृष्टि रूपी गजों को सिंह के 


समान निर्मद्‌ करेगा । वह अनन्त शक्ति का धारक, अद्वितीय, धीर, वीर 
तथा तपोवन का ईश्वर बनेगा । 


( (८१ ) 


लक्ष्मी के अभिषेक का फल यह है कि जन्मकाल में ही अनेक 
देव और इंद्र मिलकर उसे मेरु पबंत पर ले जादेंगे और श्षीर समुद्र 
के जल से उसका अभिषेक करेंगे | सुगंधित मालाओं के दर्शन से सूचित 
होता है कि उसका निर्मल यश समस्त जगत्‌ में फेलेगा और वह अपने 
दिव्य ज्ञान से लोकालोक के स्वरूप का ज्ञाता होगा। 


चन्द्र दर्शन का फल इस प्रकार कहा गया है :--- 


स चन्द्रस दर्शनतः सुदर्शने महोदया चन्द्रिकया सुदश्शनः | 
जिनेन्द्रचंद्रों नगतां तमोंत्क्रत निरतराल्‍्ह्दकरों मविष्यति || ३२ ॥ 


चन्द्रिका से मडित चन्द्र दर्शन का फल यह है कि वह जिनेन्द्र 
चन्द्र समस्त जगत्‌ के अज्ञान को दूर करेगा वथा सदा सबको आहल्ट्टाद 
प्रदाता होगा। 


समस्ततेजस्विजनस्य भूयसा -निजेन तेजांसि विजित्य तेजसा | 
जगंति तेजोनिधिरकंदरशनात्करिष्यति ध्वस्ततमांसि ते खुतः ॥ ३३ ॥ 


सूये दर्शन से सूचित द्ोता है कि तुम्हारा पुत्र अपने तेज द्वारा 
समस्त तेजस्वियों के तेज को जीतेगा और जगत में समस्त अंधकार को 
हटाकर उसे उद्बुद्ध करेगा | 


हे देवी ! क्रीड़ा करती हुईं सछलियाँ सूचित करती हैँ कि तुम्हारा 
पुत्र पहले इन्द्रिय ज़न्य आनन्द का अनुभव करता हुआ अंत में अनंत, 
अचित्य तथा अव्याबाध सुख का उपभोग करेगा | 


जल से परिपूर्ण सुबंध कलशों से प्रतीत होता है. कि तुम्हारा पुत्र 
समस्त जगत के सनोरथों को पूणे करेगा और उसके प्रभाव से राज- 
सन्दिर निधियों से परिपूर्ण होगा । 


कमलों से परिपूर्ण सरोवर से सूचित होता है कि वह उत्तमोत्तम 
लक्षणों का भण्डार होगा ओर धन आदि की तृध्णा से त्रस्त मनुष्यों 
की तृष्णा शांत कर उन्हें परमधाम मोक्ष में पहुँचाएगा । 


( रे ) 


समुद्र दर्शन सूचित करता है कि पृत्र की बुद्धि समुद्र के समान 
गंभीर होगी तथा वह अनेक नीति रूपी नदियों से परिपूर्ण शास्त्र का 
समुद्र होगा तथा उत्तम मार्ग का उपदेश दे जीवों को ससार सागर 
से पार करेगा-- 
अताम्बधि नीति महासरिद्धित स पाययिप्यत्युपदेशकृण्जनान्‌ ।! 


स्तनमयी थिंहासनदर्शन का फल इस प्रकार है :-- 
सुस्नसिदासनदशनेन स स्फुरन्मणिद्योतिकिरीटपाणिमि' । 
परीतमारोच्ष्यति देवदानवैः पराध्य सिहासनमृ्/शासन ॥ रे८ ॥ 
उम्कृष्ट रत्नमयी सिद्दासन के दर्शन का यह फल हैं कि तुम्हारा 
पुत्र समस्त जगत पर आज्ञा चलाणगा और द्वाथ जोड़ने बाल अनेक 
देवों से मडित सिहासन पर विराजमान होगा। 
विमान दर्शन का फल क्या होगा ? इस पर हरिबंशपुराणकार 
इस प्रकार प्रकाश डालते हैं :-- 
विमाननाथो ध्मरनाथकोरटिमि प्रपृजिताल सुनिमानदर्शनात्‌ । 
विमानसाधि: महतो महोंदया विमानधरुख्यादवनीणंवानिह ॥ ३६ | 
सुन्दर विमान दर्शन स सूचित होता है कि तुम्हारा पुत्र भी 
वि-मान-नाथ अथात निरहेकारी मनुष्यों का स्वामी होगा । अनेक इन्द्र 
उसके चरणों की पूजा करेंगे, वह 'वि-मानसाधि?--मानसिक आदि 
व्याधि से विमुक्त होगा, अत्यन्त भाग्यशालो होगा और स्वर्ग के मुख्य 
विमान से श्रवतीण होगा। 
नगिन्द्र भवन दशेन क्य सतत करता है ६ 
भवेत्तुभेत्ता भवपजरस्य संफरणीद्धनिर्4द्धयनावलोकनात्‌ | 
सुतोन्बितश्चापिमतिश्रतावधिप्रधाननेत्रत्रियेन जायते || ४० | 
पृथ्वी को भेदकर निकला हुआ नागेन्द्र भबन सूचित करता है 
कि तुम्हारा पुत्र इस संसार रूपी पिजरे को खण्ड खण्ड करेगा और वह 
सति, भ्रुत तथा अवधिज्ञान रूप त्रिविध ज्ञान नेत्रों को प्राप्त करंगा। 


( परे ) 


अनेक प्रकार के रत्नों की राशि के दर्शन से सूचित होता है कि 
चह नाना गुण रूपी रत्नों की राशि होगा तथा 'शरणाश्रिताश्रय॑'- 
शरणागत जीवों को आश्रय प्रदान करेगा। 
धूम रहित अग्नि से सूचित होता है कि वह ध्यान रूपी महान 
अग्नि युक्त होता हुआ समस्त कर्म रूपी ई धन को भस्म करेगा-- 
ध्यान-महाहुताशनः स क्मेकक्ष सकल॑ प्रथक्ष्यति ॥ ४२॥ 
महरानी से भगवान के पिता ने कहा - 
जनिष्यभाणेन जिनेन्द्रभानुना प्रतीहि तेनात्र पविश्रकर्मशा । 
स्वंशमात्मानमियं व मा जगयवित्रितं भूषितमुद्धतं तथा ॥ ४५ ॥ 
हे देवी ! तुम निश्चय समभे कि परम पतित्र जिनेन्द्र रूपी सूर्य 
अपनी उत्पत्ति से अपने चंश को, तुम को, मुझको तथा सम्रस्त जगत को 
शीघ्र ट्वी पवित्र बनाएगा । 
इस वर्णन को सुनकर माता प्रियकारिणी का सारा शरीर हर से 
रोमांचित हो गया | 
नण् प्रदक्तिणा--इसके पश्चात्‌ समस्त इन्द्र अपने-अपने यहाँ 
होने वाले बिन्हों से भगवान के गर्भावतरण की वार्ता ज्ञात कर कुण्डपुर 
आए। 
सभी ने नगर की प्रदक्षिणा करके भगवान के माता-पिता- 
सहाराज सिद्धाथे और त्रिशलादेबी को प्रणाम किया । 
सौधर्म स्वर्ग के इन्द्र ने देवों के साथ संगीत प्रारंभ किया। उस 
समय गीत ह्वो रहे थे। कट्दी सनोहर बाद्य बज रहे थे, कहीं सुमधुर 
नृत्य हो रहा था। महाराज सिद्धार्थ के राज भवन का प्रांगण स्वर्ग 
जोक से आए हुए देवों से खबाखच भर गया था। दरिवंशपुराणकार 
से लिखा है-- 
जिनेन्द्रपितरी ततो धनपतिः सुरेन्द्राशया, 
स्वभक्तिभरतोअपे च स्वयमुदेत्य तीथोंद के! । 


( श्य४ ) 


शुभे; समभिषिच्यती सुरमिपारिजातोद्धवै+, 
सुरंधवरभूषणेभंवनतुर्लभे:ः. प्राचेयत्‌ ॥ १-३८ ॥ 
इन्द्र को आज्ञा तथा अपनो भक्ति से कुबेर ने जिनेस्द्र भगवान 
के माता-पिता को प्रणाम करके अनेक पबित्र ठीथ जलों से उनका 
अभिषेक किया। अ्रतिशय सुगंधित, जगत्‌ के लिए अध्यन्त दुलेभ 
पारिजात वृक्त से उत्पन्न पुष्पों से तथा श्रेष्ठ भूषणों से उनकी पूजा की । 
अब भगवान मांता के गर्भ में आ गए। उस समय माता 
प्राची दिशा के समान लगती थीं, जिनके गर्भ में जिनेन्द्र भगवान 
रूपी सूर्य छिपा है। विश्व की श्रेष्ठ विभूति अब कुए्डपुर में आ गई। 
भगवान की जननी त्रिशला देवी के शरीर का सौन्दये अनुपस हो 
गया | बाणो अमृत तुल्य मधुर हो गई। मन पवित्रता तथा निर्मलता 
का केन्द्र बव गया था। भगवान नेमिनाथ तीथंकर जब माता शिवा 
देवी के गर्भ मे आए थे, तब माता की मनोवृत्ति अत्यन्त विशुद्ध हो 
गई थी, ऐसा हरिवंश पुराण में कहा है। इसी प्रकार की मानसिक 
उच्चता प्रत्येक जिनेन्द्र जननी को प्राप्त होती है। माता त्िशला की 
भी ऐसी ही स्थिति थी । हरिवंश पुराण में लिखा है :-- 
मनो भुवनरक्षण सकलतत्व-संबीक्षणे । 
वनोपि हितभाषणें निखिल-संशयोत्रेषणे | 
वपुत्रेत विभूषणे विनयपोषणे चोचितम.। 
बमूत जिन-येभवादतितरां शिवायालदा ॥ ५ ॥ 
उन समय भगवान जिनेन्दर के प्रभाव से माता शिवा देवी का 
चित्त जीघों की रक्षा और तत्वों के विचार मे लीन ही गया। बचन 
हितकारी, उपदेश देने बाले और संशय को निवारण करने वाले 
हो गए। शरीर ज़तों के आचरण और विनयपूर्वक दूसरों के पोषण 
करने में प्रवृत्त हो गया । 
महामृत-रसाशने' मुखधूमिरापादिने-- 
रन॑तगुण काति-वीर्यकरणेः समास्वादितें! । 


( रैंप्प ) 


जिनेन्द्र-जननी-तनुत्तनुराप प्रभाभिदिंशो, 
दशापि कनकप्रमा विदधतीव विद्युद्रभौ॥ ६॥ सगे ३८ ॥ 


माता देवांगताओं से संपादित अनंतगुणी कांति और शक्ति 
को वृद्धिगत करने बाला अमसृतमयों आहार करती थी इसलिए 
सुबरशंमयी प्रमा को घारण करने वाला माता का कृश शरीर भी 
समस्त दिशाओं को देदीप्यमान करने से विद्युत सदश जान 
पड़ता था । 


यहाँ यह बात ध्यान देने की है, कि शारीरिक नियम के 
अनुसार जननी के द्वारा सेबित आह्वार शरीरस्थ शिशु के लिए 
पोषक होता है। संपूर्ण सुरेन्द्र मण्डल की दृष्टि गर्भस्‍्थ भगवान पर 
थी | उस समय जिनेन्द्र की माता की श्रेष्ठ सेवा द्वारा ही प्रभु की सेचा 
हो सकती थी, इस दृष्टि से भी माता की विशेष रूप से परिचर्यादि 
में देवगण संलग्न थे। माता के प्रति श्रद्धा, भक्ति तथा ससत्व भाव 
प्रत्येक सहृदय के मन में सहज ही उत्पन्न होता था। जिस जननी के 
उदर से तीथकर सदृश श्रेष्ठ पुत्र रत्न का जन्म हो, वह किसके द्वारा 
बन्द्नीय नहीं होगी | 

देवषियां माता की दासियों के समान सेवाथे तत्पर रहती थीं। 
श्री देवी ने माता में लक्ष्मी-शोभा नासक गुण का संचार किया था | 
ही ने ही अर्थात्‌ लब्जा, धृत्ि ने धेये, कीर्ति ने स्तुति, बुद्धि ने बोध 
तथा लक्ष्सी ने विभूति बढ़ा दी थी ।+- उनके निमित्त से जिनेन्द्र जननी 
अभि के द्वारा सुसंसक्षत किए गए सणि तुल्य शोभायसान होती थीं । 


माता की परिचर्या करते समय देवियों ने सर्व प्रथम स्वर्ग 
से लाए गए पदार्थों के द्वारा माता का गभ शोधन किया था। माता 
का शरीर शुद्ध स्फटिक सणि निर्मित सा प्रतीत होता था-- सा शुति- 


वजन 


+भ्रीहीं-पंतिश्व॒ कीर्तिश्न बुद्धि-लक्ष्म्यो व देवताः । 
प्रियं शज्जां च वैयच स्तुति-बोध च वैभवम्‌ ॥|१६४-१२॥महापुराण॥ 


( (८३ ) 


स्फटिफेनेव घटितांगी तदा बभौ।” देवियां विविध अकार से माता 
की सेवा करती थीं। मद्दापुराणकार लिखते हैं :-- 


कितनी ही देवियां रात्रि के प्रारंभकाल में राजभवन के अ्ग्र 
भाग पर अतिशय दीप्िमान सणियों के दीपक रखती थीं। उनसे 
अंधकार नष्ट होता था। 


५ 


काशित्रीराजयामासु: उचिते बंलिकर्ममिः | 
न्यास्थन्मत्राक्षरेः काश्रिदू श्रस्यें रक्षामपाक्षिपन्‌ ॥ १८४ ॥ 


कोई २ देवियां सायंक्राल के समय योग्य वस्तुओं के द्वारा 
माता की आरती उत्तारती थीं । कितनी ही देवियां दृष्टि-दोष दूर करने 
के लिए उतारना उतारतों थीं। कितनी ही देवियां भंत्राज्षरों के द्वारा 
उसका रक्षाबंधन करती थी | 


देवियों का निरन्तर द्योग यही रहता था, कि जिनेन्द्र जननी 
सदा प्रसन्नता को प्राप्त हो ओर उनका शारीरिक अथवा सानसिक 
किसी भो प्रकार की व्यथा न हो | 


अब तो माता के गर्भ मे साज्ञात त्रिलोकीनाथ विराजमान है, 
जिनके सतिज्ञान, श्रुतज्ञान तथा अवधिज्ञान पाया जाता है । ऐसी स्थिति 
में भाता के पास अशुभ कमे आने से डरता था। वहां तो प्रशस्त पुण्य 
का समुद्र हिलोरें ले रहा था। 


वे देवांगनाएं कभी जल क्रीड से, कभी बन क्रडा से, कभी कथा 
गोष्टियों से, कभी संगीत गोष्ठी से, कभी बादित्र गोष्ठी से, कभी नत्य 
गोष्ठी से साता को प्रसन्न करती थी । देवियों की सेवा द्वारा साता ऐसी 


शोभायसान होली थी, सानो किसी प्रकार एकरुपता को प्राप्त हुई तीनों 
लोकों की लक्ष्मी ही हो | 


दिव्य समृद्धि का अधिपति कुबेर किस हूप में सेवा करता था 
इस बिपय में बर्धंभान चरिन का यह कथन ध्यान देसे योग्य है | 


( (रघ७ ) 


तस्थास्त्रिसंध्यमकृतैत्य मनुष्य धर्मा । 
सेवां स्वयं पटलिका निहितानि बिश्रत्‌ ॥ 
क्षौमा - गराग-सुमनो-मणि-भूषणानि | 
प्रस्यापयनज्निव जिने.. निहिता ॥ 


जिनेन्द्र भगवान के प्रति अपनी भक्ति प्रगट करते हुए ही कुबेर 
प्रभात, सध्याह तथा संध्या के समय पिटरी में बारीक सुन्दर बस्त्र, 
शरीर का उबटन, पृष्पमाला तथा सणिसय आभूषण आदि रखकर 
माता के समोप आता था । इस प्रकार बह साता की स्वयं सेवा करता 
था। यह जिनेन्द्र-जननी की सेवा जिनेन्र की भक्ति को सूचित 
करती थी । 
धीरे घीरे आठ माह व्यतीत दो गए। महापुराण में लिखा है 
कि नवमाँ साह निकट आने पर वे देवियाँ माता से गंभीर प्रश्न करती 
थीं, ज्ञिनमें कि गृह अथे छिपा रहता था। वास्तव में गर्भस्थ जिनेन्द् 
के प्रभाव से माता ऐसे सूक्ष्म और गंभीर विविध प्रकार के श्रश्नों का 
सुन्दर समाधानफारी उत्तर देती थीं, जिससे देवांगनाएं सहान आनंदित 
होती थीं। भगवान की सेवा में स्वयं इन्द्राणी भी गुप्त रूप से उपस्थित 
हुआ करती थी। जिनसेन स्वामी लिखते हैं-- 


निगूढ़ं व शची देवीसिषेवेकिलसाप्सरा: | 
मधघोना-धविघाताय प्रहिता ताम महासतीम ॥ २६६-१२ ॥ 


अपने समस्त पापों के विनाश हेतु इन्द्र के द्वारा भेजी गई 
इन्द्राणी भी अप्सराशों के साथ गुप्त रूप से सहासती साता की सेदा 
करती थी । 


माता के गर्भ मे स्थित तीन प्रकार के ज्ञानों से विशुद्ध अन्तः 
करण वाले जिनेन्द्र देव इस प्रकार मनोहर लगते थे जैसे स्फटिक के 
भवन के सध्य में स्थित निश्चल दीपक शोभायसान होता है। महाकवि 
के शब्द इस प्रकार हैं :-- 


( शैप्प ) 


सोध्मादिशुद्धवभस्थ: जिवोधविमलाशय: । 
स्फटिकामारमध्यस्थ: प्रदीप इव निश्चल: ॥ २६४-१२ ॥ 


भगवान के पिता का हृदय उस क्षण के लिए श्रत्यंत उत्कर्ठित 
था कि कब महारानी प्रियकारिणी की कुत्ति से प्रसूत त्रिलोक में अद्वितीय 
तीथंकर स्वरूप पुत्र रत्न का अपने नेत्रों द्वारा दर्शन कर अपने जीवन 
को कृतारथ करूं । कुण्डलपुर की जनता भी उस बेला की प्रतीक्षा करती 
थी जब दया के देवता, पवित्रता की साकार मूर्ति, अप्रतिम पुण्य की 
विभूतिं से समलंकृत बालन जिनेन्द्र का मांगलिक जन्मोत्सव होगा । 

घीरे धीरे वह चिरस्मरणीय पवित्र दिवस आ गया जिसे चेत्र 
शुक्ला त्रयोदशों के नाम से भ्रव्य जीव कालसंगल सानकर अत्यन्त 
आदर भाव से स्मरण करते हैं । 


जिनेन्द्र जन्मोत्सव 


विश्व में अनन्त प्राणी सदा जन्म-भृत्यु की गोद में भूला 
करते हैं। श्रतः किसी का जन्म लेना और मरण करता प्राकृतिक 
नियमानुसार कोई विशेष महत्व की बात नहीं है। किन्तु तीथकर 
भगवान का जनन्‍्स अपूर्वता सम्पन्न होता है। सारा संसार उनके जन्म 
की बेला में आनन्द का अनुभव करता है। माता प्रियकारिणी के 
श५ 
उदर से चेत्र शुक्ल त्रयोदशी की रात्रि को भगवान का जन्म हुआ | 


व्वमान अरित्र में लिखा है :- 
हृशे अ्हैरथ निजोच्चगते: समग्रेलग्ने यथा पतितकालमसूत राशी | 
चेत्रे जिन सिततृतीयजया निशान्ते सोमानि चंद्रमसि चोत्तरफाल्गुनस्थे ॥४८॥ 


जब सर्व प्रह अपने उच्च स्थान पर थे ओर लग्न पर दृष्टि युक्त थे 
ऐसे योग्य समय पर. चेत्र शुक्ल त्रयोदशी को सोम॒वार के रात्रि के 
अन्तिम भाग में चन्द्रमा उत्तरा फाल्गुनि नक्षत्र पर आया था, तब 
माता ने जिनेश्वर को जन्स दिया था। भगबान की माता प्राची 
दिशा सहृश लगती थीं, क्योंकि जिनेन्द्र-सूये को उन्होंने जन्म दिया 
था । लौकिक सूर्य को जन्म देलेवाली प्राची दिशा को पूर्व दिशा कहते 
हैं, किन्तु साता प्रियकारिणी रूप प्राची को पूर्व के स्थान पर “अपूर्ब” 
सानना होगा । 


भगवान का जन्स होते समय देवांगनाएँ अपूबं हषे ओर 
उत्साहपूवंक माता की सेवा में अत्यन्त सावधानी तथा अ्रद्धापूर्वक 
तत्पर थीं। जिस समय जिन सूर्य का उदय हुआ, उस समय उस सूये 
के दर्शन द्वारा अपनी पयोय को कृताथे करने का सब प्रथम सौभाग्य 
उस समय समीपषर्ती सेवा में संलग्न सुरांगना समुदाय को प्राप्त 
हुआ था | 


( श८६ ) 


( १९६० ) 


उस मड्जलोत्तम बेला में निर्मल हार और मणिमयी कुंडलों से 
भूषित विजया, बेजयन्ती, अपराजिता, जयन्ती, नन्‍्दा, अनन्दा, 
नंदिवर्धना, नंदोत्तरा नामकी देवियों ने हाथों में मज्ञन्न कलशों को 
धारण किया था। यशोपरा, सुप्रबुद्धा, सुकीत्ि, स्वास्तिका, लक्ष्मीमती, 
सुप्रणधि, चित्रा, वसुन्धरा देवियां मशिमयी दर्पण लेकर खड़ी थीं। 
इला, नवसिका, सुरा, सीता, पद्मावती, पृथ्रिबी, काचना तथा चन्द्रिका 
देवियां माता प्रियकारिणी के सिर पर छत्र लगाए थीं। श्री, धृति, 
आशा, वारुणी, पुंडरीकिणी, अलंबुसा, मित्रकेशी ओर ही देबियां 
माता पर चमर ढुरा रही थीं। कनकचित्रा, चित्रा, त्रिशिरा, सूत्रामणि 
नामकी विद्युद्‌ देवियां अनेक प्रकार फे उपकरण लिए खड़ी थीं। समस्त 
बिद्युत्‌ कुमारियो में प्रधान रुचकासा, रुचक प्रभा, रूचका, रुचिकोज्ज्वला 
तथा दिक्कुमारियों मे प्रधान विजया, वेजयन्ती, जयन्ती और अपरा- 
जिता देवियां विधिपूवंक भगवान का जातकर्म कर रहीं थी | 
तिलोयपणर्णात्त मे लिखा है :-- 

सोदाविशि स्ति कणया सदपददेवी य कणय चेत्तत्ति | 
उज्जोबकारिणीशो दिसासु जिणु-जम्म-कल्लाण | ५- १६२ || 

सादासिनी, कनका, शतहदा ओर कनकचित्रा ये चार देवियां 
जिन-जन्म कल्याणक में दिशाओं को निर्मल करती हैं। 

ये जिनेन्द्रभक्त देवियां रुचकबर नामके त्रयोदशम द्वीप में 
स्थित सुवर्शभय रुचक्वर पर्बत से चलकर कुंडपुर आई थीं । 

तिलाय पण्णत्ति में उत्कृष्ट भक्ति सहित जात कर्म करने वाली 
देवियों का नास इस प्रकार कहा गया हे :--रुचका, विजया, रुचकामा 
वेजयन्ती, रुचक कांता, जनन्‍्तो, रुचकोत्मा और अपराजिता ये 
दिक्कन्याओं की सहत्तरिया जात कर्म को किया करती हैं । 
( गाथा १७४-१७६,५ ) । इनके साथ में रुचका, रुचक कीर्ति, रुचककांता 
तथा रुचक प्रभा य चार दिक्‍्कन्याये भी जातकर्म को करती थीं 
(१६३) | 


( १६१ ) 


उस समय का एक-एक ज्ञण अपूर्व आनन्द, उल्लास तथा स्कूर्ति से 
परिपूर्ण हो रहा था । कुण्डपुर का वेभव इंद्रपुरी को विजय कर रहा 
था। प्रकृति भी प्रक्ति की ओर ले जाने वाले तथा पिकृति का त्याग 
कराने वाले इन तीथेक्र परमदेव के जन्मकालू में अद्भुत आतनन्‍्द्‌ 
उत्पज़् करा रही थी । 
श्राशा: प्रसेदुरथ देह भृतां भनोभिः | 
सर्वा8ः सम॑ वियद्धोतमियाय शुद्धिम्‌ ॥ 
पते मदालिचितवा सुरपुणृष्टया । 
नेदुत्ता नमसि दुदभयश्र मद्रम॥ 
उस जिनेन्द्र जन्मकाल में सम्पूर्ण प्राशियों का अन्तःकरण 
स्वच्छ दो रहा था तथा दिशाएँ भी प्रसन्न हो रही थी। उन्मत्त 
अमरों स अलक्ृत पुप्प वृष्टि देव गण कर रहे थे। आकाश में देव- 
दुंदमि बज रहे थे | अवर्णनीय आनन्द और उल्लास की बह वेला थी । 
बाल जिनेन्द्र--महाकवि गुणभद्र बाल जिनेश्वर के विपय से 
कहते हैं. “जिस प्रकार पूर्व दिशा से बालसूर्य का उदय होता है, 
रात्रि में चन्द्रमा निकलता है, पद्ाहद से गंगा का श्रवाह्र प्रगट होता 
है, प्रथ्वी में धन का समूह निकलता है, सरस्वती से बचन-राशि 
प्रकट होती है, लक्ष्मी से आनन्द का उदय होता है, उसी प्रकार 
लोक एवं अलोक का सूर्य वह अच्युतेन्द्र का जीव प्रियकारिरी के पुत्ररूप 
में उत्पन्न हुआ । 
प्राचीव दिशि बालाका यामियामिव चन्द्रमाः। 
पआयामिव गंगोधो धराज््यामिव धनोत्कर: ॥ २६६ 
वाग्वध्वामिव वाग्राशिलक्ष्यामिव सुखोदयः । 
तस्यां सुत्ताच्युताधीशो लोकालोकेक-भार्कर, ॥ २६७--पर्व ७४॥ 
भगवान के विषय मे महाकतरि के ये उद्धाए अ्थेप॒रु हैं -- 
झलंकार: कुलस्थाहत्‌ संपदा-मालयोडजनि । 
शआआकरो गुणरज्ञाना-माश्रयो विश्रुतत्रियाम्‌ ॥ २६३ ॥ 


( श्६२ ) 


भानुमान्‌ पद्मबंधूनों भुवनत्रयनायकः । 
दायको मुक्तिसौख्यस्थ त्रायकः संदेहिनां | २६४ ॥ 


यह पुत्र अलंकार था, अन्त की विभूति का भवन था, गुणरूपी 
रनों का भग्डार था विशुद्ध ज्ञानवालों का आश्रय था, बधुरूप कमलों 
को आनन्द दाता सूये था, त्रिभुवन का स्वामी था, मोक्ष सुख का 
दाता तथा प्राणीमात्र की रक्षा करने वाला था | 

मर्म-द्युति-भंवध्बंसी मर्मवित्‌ कर्मविद्िपाम्‌ । 

धर्मतीर्थस्य धोरेयो निर्मेश शमवारिधि ॥२६४-७४॥ उ० पुराण ॥ 

उस शिशु का शरी7 युति सुबर्ण सदश थी, बह दुश्ख पूर्ण 
संसार का क्षय करने वाला था, कमरूपी शत्रुओं के मर्म को जानता 
था, धर्म रूपी तीथे की प्रवृत्ति करने में प्रमुख था, मलिनता बिमुक्त 
था तथा शान्ति का सिन्धु था। 

मात प्रियकारिण :-ऐसे लोकोत्तर अद्वितीय शिशु की जननी 
प्रयकारिणी के बिषय में गुणभद्र स्वामी का यह कथन बड़ा प्रिय 
प्रतीत होता है :-- 

मानुधाणां सुराणां च तिसथां च चकार सा | 

तप्सूत्या प्रथु-प्रीति तत्सत्यं प्रियकारिणी ॥ २६८ ॥ 

मद्दारानी प्रियकारिणी ने उन प्रभु को जन्म देकर मनुष्यों, 
देवों तथा पशुओं के हृदय में महान प्रेमभाव उत्पन्न कर दिया था, 
इसलिये उसका प्रियकारिणी नाम वास्तविक था | 

प्रभु की जन्‍्स बेला में आनन्द का सागर लहरा रहा था। 
सुरलोक से पुष्प बर्षा हो रहो थी | महाकवि कहते हैं ६ 

मुखांभोजानि सर्वेषां तदाज्कस्माइषु: श्रियम्‌ | 

प्रमुक्तानि प्रयूनानि प्रमोदाश्रणि वा दिवा ॥ २६६ ॥ 

उस ससय सबके मुख-कमलों ने अकस्मात्‌ शोभा धारण कर 


ली थी। स्वर्ग से पृष्पों को वर्षो हो रही थी, थे पुष्प स्वर्ग के 
आलनन्दाभ्रु सदश प्रतीत होते थे। 


( ?#ैं३ ) 


आनन्द धारा :--जहाँ देखो, वहाँ आनन्द ही आनन्द था, 
क्योंकि विश्व में अविनाशी आनन्द का सार्ग प्रदर्श कर अच्चय 
आनन्द को प्राप्त करने वाली विभूति को माता प्रियकारिणी ने उत्पन्न 
किया था| 

सामान्यतया बालक के जन्म होने पर कुद्धस्थोजन हर्षित 
होते हैँ ओर तत्काल उत्पन्न शिशु जोर-जोर से रुदन करता है। यह 
जितेन्द्र होने वाला शिशु प्रसन्ननदून था। उसके लिए रुदन पूर्णतया 
अपरिचित था। अ्रभाव, आपत्ति तथा आधि आदि के कारण व्यथित 
व्यक्ति अपनी सनोवेदना को अश्रु के माध्यम से व्यक्त करता है । 
प्रियकारिणी के इस विश्वपूज्य पुत्र के कारणसर्वनत्न आनन्द तथा शांति थी | 
मेहकूमे को शोक :-- 

उस समय अगर कोई रोता था, तो वह मोहनीय कर्म तथा 
उसका परिकर था, क्योंकि अब शुक्लध्यानागिनि में कर्मराशि को दग्ध 
करने वाली आध्यात्मिक विभूत का अद्भुत उदय हो गया है। तीर्थंकर 
के अद्भुत व्यक्तित्व के कारण कर्मों ने जीव को नचाले का कार्यक्रम 
प्रायः बन्द कर दिया और अब वे स्वयं भगवान के समक्ष आ आकर 
अनुकूल सामग्री उपस्थित कर नृत्य करते हुए प्रतीत होते थे । 

जन्म बेला +-महापुराणकार जिनसेन स्वामी लिखते हैं, 
उस समय ग्रजा का हे बढ़ रहा था, देव आश्रय को प्राप्त हो रहे थे, 
कल्पवृक्ष ऊंचे से भ्रफुल्लित पुष्प वर्षा रहे थे। देवों के दुन्दुभि बिना 
बजाए ही ऊंचा शब्द करते हुए बज रहे थे। “अनाइताः प्रथु-ष्वाना 
दष्यनु-दिविजानकाः ।”? मदु, शीतल तथा सुगगंधित पषन धीरे-धीरे 
बह रहा था। उस ससय पहाड़ों को भी हिलाती हुई प्रथ्यी भी हिलने 
लगी थी, सानों संतोष से रृत्य ही कर रही हो । समुद्र भी लहरा रहा 
था, मानो परम आनन्द को प्राप्त हुआ हो। कषि की वाणी इसप्रकार हैः-- 

प्रचचाल मही तोषात्‌ शृत्यन्तीव चलदूगिरि! | 

उदलो जलधिन्‌न श्रगमत्‌ प्रमदं॑ परम्‌ ॥ ८, पर्व १३ ॥ 


( १६४ ) 


इस संपूर्ण बातावरण को देखकर सुरराज ने अवधिक्ञान का 
उफ्योग किया तब पता चला कि पापों का क्षय करने वाले जिनेन्द् 
का जन्स हुआ है :-- 


इसके अनंतर क्या हुआ १ 
ततो जन्माभिपेकाय मति चक्रें शतक्रतुः | 
तीयेक्ष द्धावि- भव्याब्ज-बन्धी तास्मिन्नुदेयुषि || १० ॥ 


भव्य कमलों के बंधु भावि-तीथंकर के उत्पन्न होने पर इन्द्र 
में उनके जन्साभिपेक करने का विचार किया | 


झद्भृत घटनाएं :--उस समय अनेक अद्भुत घटनाएं घटित हुई | 


शिरांसि प्रचलन्मौलि-मणीनि प्रणति दघुः । 

सुरासुर-गुरोजन्म भावयन्तीव विस्मयात्‌ ॥ १२॥ 

जिनके मुकुटों में लगे हुए सणिगण कंपित हो रहे हैं, ऐसे 
देवों के मस्तक स्वयमेव नम्नीभूत हो गये थे। वे ऐसे मालस होते 
थे मानों बढ़े आश्रये से सुर-असुर आदि सबके गुण जिनेश्वर के जन्म 
की भाषता ही कर रहे हों । 


ठस समय यह श्राश्र्रप्रद बात हुई, जिससे सभी देवी-देवता प्रभावित हुए :-- 


घण्टा-क्ठीरवध्वान-भेरी-शंखाः प्रदष्यनु: | 
कल्पेश-ज्योतिषां वन्‍्य-भावनानां च वेश्मसु ॥ १३ ॥ 


उस ससय फल्पवासी, ज्योतिषी, व्यन्तर और भवनवासी देवों 
के भवनों में ऋ्मशः घंटा, सिंहनाद, भेरी तथा शंखों की ध्वनि होने ञगी 
थी। इन्द्र को आज्ञानुसार हाथी, घोड़ा, रथ, गंधर्व, नृत्य करने बाली, 
पियादे तथा बैल रूप सप्तविध दिव्य सेनाएं निकलकर कुर्डपुर की 
ओर बढ़ चलीं। 


उस ससय जिलेन्द्रपुरी का सान्दय अद्धूत था। जिनेन्द्र के जन्म 
से उस नगरी का आकरपंण कल्पनादीत हो गया था। सब देवों ने से 


( रै६४५ ) 


प्रथम उस जिनेन्द्रपुरी की तीन प्रदक्षिणा कों |+ इसके अनन्तर उस 
जिनेन्द्रपुरी की सुन्दरता एवं विभूति का सहर्ष अवलोकन करता हुआ 
इंद्र माता प्रियकारिणी के दिव्य भवन के ससीप ठहर गया । 


शुची का कार्य--सौधमेंन्द्र ने अपनी शची को भाज्ा दी 
“जाओ ! तुम प्रसूति भवन में जाकर भगवान को लाओ |” अपने 
प्राशनाथ की आज्ञानुसार इंद्राणी जिनेन्द्र जननी के समीप पहुँची। 
उसने क्‍या किया इस विषय में महापुराणकार लिखते हैं । 
मुहुः प्रदक्षिणीकृत्य प्रणम्यथ ः जगदुगुरुम | 
जिनमात॒ः पुरः स्थित्वा श्लाघते स्मेति तां शची ॥ २६-पर्व १३ ॥ 


इन्द्राणी ने प्रसव-मंदिर में प्रवेशकर अनेक बार प्रदक्तिणा दी। 
पश्चात्‌ त्रिभुबन के स्वामी बाल जिनेन्द्र को प्रणाम किया और फिर 
उन जिनेन्द्र जननी के समक्ष श्थित होकर इन शब्दों में स्तुति की-- 
त्वमम्ब भुवनाम्बासि कल्याणी त्वं सुमंगला | 
महादेवी त्वमेवाद्य त्व॑ सपु्या यशस्विनी ॥ ३० ॥ 
हे माता ! तू त्रिभुवन की कल्याणमयी माता है, तू श्रेष्ठ मंधल- 
मयी है, तू ही मद्दादेवो हे | तू ही पुण्यवती है | तू ही यशस्विनी है। 
वास्तव में शची का प्रत्येक शब्द गंभीर तथा अथेपूर्ण था। माता 
प्रियकारिणी ने तीथंकर पुत्र की जन्म देकर श्रेष्ठ यश प्राप्त किया। 


आलजत-+ 





+ तीन प्रदक्षिणा संभवतः मन शुद्धि, बचन शुद्धि तथा कायशुद्धि रूप 
श्रिविध निर्मेलता की प्रतीक है अ्रथवा सम्यगदशन, सम्यक्शान तथा सम्यक्‌ चारित्र 
के समुदाय को सूचित करती है, क्योंकि जहां रत्नत्रय की उपलब्धि हुई वहां श्रागे 
जगत्‌ में चक्कर लगाने का कारये बन्द हो जाता है। धामिक कार्यों में कलशों 
आदि की बोह्ली तीन बार बोली जाने के बाद पुनः नहीं दोहराई जाती | उसका 
पंरिवतेन-पुनः बोला जाना बंद हो जाता है। कानून बनने के पूर्व तीन बार उस 
मसौदे का तीन बार वाचन होता है। यह तीन संख्या रत्नत्रय की प्रतीक है। 
उसके पश्चात्‌ परिवर्तन रुक जाता है। 


( १६६ ) 


हस महादेवी के समान पुश्यवती और कोन जननी होगी | आचाये 
.मानतुंग ने यथाथे ही लिखा है :-- 
स्‍्त्रीणां शतानि शतशों जनयन्ति पुत्रान्‌, 
नान्‍या सुतं खदुपम॑ जननी प्रसृता। 
सवा दिशों द्धाति भानि सहस्तरश्धिम , 
प्राच्येव... दिग्जनयतिस्फुरदशुजालम्‌ ॥ २२ ॥ 
सैकड़ों स्त्रियाँ सैकड़ों पुत्रों को उत्पन्न करती हैं, क्रिन्तु आपकी 
माता के सिवाय अन्य जननी ने आप सदश पुत्र उत्पन्न नहीं किया। 
संपूर्ण दिशाओं में नक्षत्र उन द्वोते हैं. किन्तु एक पूर्व दिशा ही वेदीप्य- 
माम किरणमालिका से शोभायसान सूये को प्रगट करती है । 
वास्तव में प्रियकारिणी देवी महान पुण्यवती थी क्योंकि अगणित 
ज्ीबों की पापमयी प्रवृत्तियों से उनका मुख सोड़कर पुण्यपथ में उन्हें 
जगाने का लोकोत्तर काये इन्हीं माता के उदर से उत्पन्न सुत द्वारा 
संपादित हो रहा है। 
इस समय दो द्वी व्यक्ति अड्भव पुण्यशाली समीप हें। एक 
बाल जिलेन्द्र हें दूसरी, जिनेन्द्र जनती। इन्द्राणी ने दोनों मंगल 
विभूतियों का दर्शन किया, जिनेन्द्र के प्रति भक्ति हं।ना स्वाभाविक 
झौर उचित है । साता को महत्व इन्हीं जिनेन्द्र को प्रसव प्रदान करने 
के कारण ही, यह लाकात्तर गौरव मिला । 
बहुत समय पहले से सेकड़ों सुरबालाएं दासी सहश सेवा में 
तत्पर रहीं ओर अब अगजणित देव तथा देवियाँ श्रेष्ठ बेभव के साथ माता 
के राज-भवन में एकत्रित हैं । 


शची ने बाल-रवि ख्प जिनेन्द्र-दर्शन तथा स्पर्श-द्वारा जो आनन्द 
प्राप्त किया, वद्द उस स्वर्ग में कभी भी नहीं प्राप्त हुआ था। 


बाल जिनेश्वर -इन्द्राणी ने भावा को सायामयी नींद से युक्त 
कर दिया तथा एक सायामयी बालक माता के समीप विराजमान कर 
भक्ति तथा श्रद्धा से बाद जिनेन्द्र को उठाया | महापुराण कहते हैं :-- 


( १९६७ ) 


जगदूगुर समादाय कराम्याम्‌ सागमन्मुदम्‌ । 
चूढ़ामणि मिवोत्सपत्तेंजसाव्याप्त-विष्टपम | ३३॥ १३ पर्व ॥ 


शरीर से निकलते हुए तेज के द्वात लोक को व्याप्त करने वाले 
चृड़ामणि-रत्न के समान उन जगत्‌ के गुरु स्वरूप बालजिनेन्द्र को दोनों 
हाथों से उठाकर इंद्राणी को परम आनन्द भ्राप्त हुआ | 


तद्गात्र-स्पशमासाद्य सुदुलंभमसी तदा। 
मेने त्रिभुवनेश्वय॑ स्वसात्कृतमिवाखिलन ॥॥ ३३ ॥ 


उस समय दूसरों के लिए अत्यन्त दुर्लभ बाल जिनेन्द्र के शरीर 
को स्पर्श कर उस इंद्राणी को ऐसा लगा मानों उसने त्रिभुवन का 
समस्त ऐश्वय ही श्राप्त कर लिया है | 


मुहुस्तन्मुलमालोक्य सृष्टाआय च तह्पुः 
परां प्रीतिमसी भेजे हष॑-विस्फारिते-ह्षणा ॥ २४ ॥ 


वह इन्द्राणी बार-बार भगवान के मुख को देखती थी। उनके 
शरीर का स्पशे करती थी, और बारंबार उनके शरीर को संघती थी। 
इससे उसके नेत्र दे से प्रकूल्लित द्वो गये थे । उसे उत्कृष्ट प्रीति प्राप्त 
हुई थी। 
ततः कुमारमादाय त्रजन्ती सा बभो म्रशम्‌। 
चौरिवाक्कंममिव्याप्-नमर्स भासुरांशमिः ॥ ३१ ॥ 


तदनंतर बालक को लेकर जाती हुई इंद्राणी ऐसी शोभायमान 
हो रही थी, मानो अपनी दीप्रिसान किरणों से आकाश को व्याप्त करने 
वाले सूर्य को ले जाता हुआ श्राकाश द्वी शोमित हो रहा द्वो । 
तदा मंगलधारिण्यों दिककुमार्सः पुरो ययुः। 
त्रिजगन्मंगलस्यास्यसमृद्यथ इवोच्छिलाः ॥ ३६ | 
उस अवसर पर छत्र, ध्वजा, कलश, चमर, सुप्रतिष्ठक ( ठोना ) 
मरी, दर्पण और पंखा रूप अष्ट संगल द्रव्यों को घारण करने चाल 


( (एघं८घ ) 


दिक्‍्कुमारियां देवो आगे चल रही थीं। उससे ऐसा प्रतीत द्ोता था, 
सानो जिभुबन के मंगलरूप प्रभु की रेदीप्यमान अद्धियां ही हों | 


ब्रतः करतले देवी देवराजत्य त॑ न्यघात | 
बालाक -मौदये सानो प्राचीब प्रस्फुरन्मणी ॥ ३६ ॥ 


इसके अनन्तर इंद्ाणी ने इंद्र के हाथों में भगवान को विराजमान 
किया, जिस प्रकार पूर्व दिशा प्रकाशमान मणियों से शोभायमान 
उदयाचल के शिखर पर बाल सूर्य को विराजमान करती है । 


देबराज का आनन्द -भगवान को प्राप्त कर इंद्र के आनन्द की 
सीमा नहीं रही । पारसपुराण में भूधरदासजी कहते हैं :-- 
देख्यो हरि बालक-चंद जाम | 
आनन्द-जलधि उर बदयो ताम | 
चन्द्र दर्शन से समुद्र बढ़ता है। उसकी लहरें क्षणजण में पूर्ण 
चन्द्र के प्रभाव से बढ़ती जाती हैं । ईंद्र की स्थिति ऐसी ही हो रही थी । 
प्रत्येक कण में जिनेन्द्र चन्द्र का दर्शन कर आनन्द का सागर उद्देलित 
होता हुआ सा लग रहा था | 
सीन्दर्य का पारखी मुरराज सूक्ष्मा से बाल जिनेश्वर 
के समस्त अंगों पर दृष्टि डालता था, तव उसे सभी अंग 
एक से बढ़कर एक लग रहे थ । मस्तक तो उत्तसांग ही है। 
कण नेत्र मुखादि की मधुरिमा हृदय में अपूर्व रस उत्पन्न 
कर रही थी | 
चर प्रेम: चरणों पर हरष्टि झलने पर सुरराज को वे 
अत्यन्त प्रिय जग रहे थे। प्रभु के चरणों $ साथ अपने उत्तमांग 
सध्तक का संयोग उस देवेन्र को स्वर्ग के श्रेष्ठ भोगों से भी अधिक 
रस बरसाता था। जैसे अ्रसर सघुरसपान में मस्त होता है, उद्धी 
प्रकार चरण फल का रसपान करने में देवराज का सन-सधुप 
अत्यन्त आसक्ते हो रहा था। चरण के प्रति ससत्व का विशेष कारण 


६ १६६ ) 


उस शब्दगत विशिष्ट अभिधेयाथे भी है। वह चारित्र का भी पर्योय- 
वाची है, जिस चारित्र के प्रति सुरराज के अन्तःकरण में अपूर्व भक्ति 
थो और जिसको वह अपने देवत्व के वेभव के साथ बदलने को तैयार 
है, क्योंकि चारित्र द्वारा निराकुल सुख रुप निधि मिलती है; विषय 
वासना जन्य सुख तो विशिष्ट श्राकुल्ता का उत्पादक होता है। सोक्ष 
के लिए साक्षात्‌ कारणपना सम्यक्चारित्र सें है। उसके अभाव में 
सम्यग्दर्शन तथा सम्यग्झान की उपलब्धि होते हुए भी निर्वाण पद 
की प्राप्ति नहीं होंती । 


॥॒ दिव्य मानव : - इंद्र देखता था और सोचता था, कि इन प्रभु 
का सौन्दर्य मानवों में नहीं प्राप होता; सुरसमाज में भी यह दिव्य 
ज्ञावण्य नहीं है, अतः वह भगवान को 'दिव्य-मानव” के रुप में देखता 
था । वह प्रभु को दिव्य होते हुए सी सानव इस कारण सोचता था, 
कि दिव्य पर्याय परिणव जीव संयम की निधि को नहीं प्राप्त कर 
सकता है, और ये महाप्रभु परभ यधथाख्यात चारित्र को धारणकर 
सिद्धीश्वर बनने वाल हैँ । गुणभद्र स्वासी ने उत्तरपुराण में अभिनंदन 
भगवान का वर्णुन करते हुए उन्हें द्विय सानवं” दिव्य सानव 
कहा है। # 


इंद्र का मनोगत :--इन्द्र भगवान के विषय में अपने १४ सांदद 
पूर्व के संस्मरण को जाग्रत करता था और सोचता था, कि मैंने इन्हें 
अच्युतेन्द्र के रूप में देखा था, परिचय प्राप्त किया था। उस समय 
की स्थिति में आज अहुुत परिवर्तन हो गया। वह परिवर्तन बाणी 
का विषय नहीं है। इस तीथंकर रुप पर्याय में लोकोत्तरता न होती, 


अिननकल्‍न सनननाभ+ 








#8 त॑ तदावाप्य देवेन्द्र: स्वदेव्या दिव्यमानवम | 
देवाबृतो द्वुतद्रावी देवाद्रों दिव्यविश्रे ॥२१॥ 
बालाकं-सन्निभ बाल जले: क्षीरापगापतेः | 
स्नापयित्वा विभूष्याख्यां प्रख्याप्यास्था-भिर्नदनम्‌ ॥| २२-पर्व ४० ॥ 


( २३०० ) 


तो समस्त सुरःसमाज इन देवाधिदेव की अभिवंदना के लिए क्यों 
उद्यत होती 

झंतर हि सम्रलंकृत सुरणाज भगवान के गुणों पर जब दंष्टि 
देता था, तब वह हृदय से उनको प्रणासांजलि अपित करता था। 
सतोगत भावों को घाणी का अवलंबन दे उस देवेन्द्र ने इस प्रकार 
विनम्र भाव से स्तुति की थीं :-- 

तव॑ देव जगतां ज्योतिः त्व॑देव जगतां गुरु; | 

त्वं देव जगतां घाता, त्व॑ देव जगतां पति! ॥ ४१ ॥ 


हे प्रभो ! आप तीनों जगत्‌ की ज्योति हैं। हे भगवन ! आप 
त्रिभुषन के गुरु हैं। हे देव ! आप जगत्‌ के विधाता हैं.। हे नाथ ! 
आप भ्रिभुषन के स्वामी हैं | 

त्वामामनन्ति सुधियः केवलज्ञान-भास्वतः | 

उदयाद्वि मुनीन्‍्द्राणां अमभिवंद्र महोन्ननिम ॥ ४२ ॥ 


हे भगवन ! ज्ञाती पुरुष मुनीन्दरों के द्वारा वंदनीय आपको ही 
केबलक्ञान रुपी सूये के उदय के लिए अतिशय उन्नत उदयाचल पर्वत 
मानते हैं । 


इस प्रकार उन प्रभु का स्तवन कर सोधमेंन्द्र ने उनको अपनी 
गोद में बिराजमान किया | 


धरिविशुपुतुणु मे आचाये जिनसेन कहते हैं :-- 

जिनेन्द्रमुख-चंद्रक॑ विजित-पुंडरीकेक्ष्ण - 
विशेष-विजिता-सितोत्यल-बनश्रियं त॑ श्रिया | 

निरीक्षय जिन-पद्म-पाणि-चरण सहर्जेक्षणः 

सहस्र-गणनेक्षणेरपि वयो न तृप्ति तदा ॥ ४१ सगे ३८॥ 

उस ससय भगवान का मुख चन्द्रमा के समान था। उनके 


नेत्रों ने कमलों को जीत लिया था। अपनी शोभा से नील्कांति युक्त 
नील कमलों को पराजित किया था। इस प्रकार उन प्रभु के पद्म के 


( २०१ ) 


समान हाथों और चरणों को देखकर सहस्नने+घारी होते हुए भी 
इन्द्र ठृप्ति को नहीं प्राप्त हुआ | 

भेर की ओर प्रस्थान :--सौधमेंन्द्र ने ऐराबत गजराज पर 
आरोहण किया तथा मेरु की ओर प्रस्थान करने को अपना हाथ 


ऊंचा उठाया। उस समय का चित्र महापुराणकार इन शब्दों में अंकित 
करते हैं ।-- 


जयेश नन्द वर्धस्व त्वमित्युज्चेंगिरः सुरा: । 
तदा कलकन चक्र: बधिरीकृत-दिडः मुखम्‌ || ४८ पव॑ १३ ॥ 


हे देव ! आपकी जय हो, आप समृद्धि संपन्न हों, आप स्बदा 
बर्धभान हों। इस प्रकार कहते हुए उस समय देवों ने इतना अधिक 
कोलाहल सचाया था कि सभी दिशाएँ बहरी हो गई थीं। झर्थात्‌ 
उस समय जय, नन्द वर्धस्व शब्द ही दिग-दिगन्त व्यापी हो रहे थे। 

सुर समूह मेरु की ओर बढ़ रहा था। ऐराबत हाथी का सौन्दये 
तथा सर्व बर्णन अद्भुत रस को जाग्रत करता था। भगवान सौधमेंन्दर 
की गोद में थे, ऐशान इन्द्र छत्न लगाए हुए था, सानत्कुमार तथा 
साहेन्द्र चमर दुरा रहे थे। उस सम्रय की विभूति देखकर 
मिथ्यात्वांधकार दूर होता था | 


आये कहते हैं :-- 
ध्ष्टा तदातनीं भूति कुदि-मछ्तो परे । 
सनन्‍्माग-रुचि-मातेनु इन्द्र-प्रामाएय-मास्थिता: | ३३--१३ ॥ 
सम्यक्त्व लाभ--उस ससय की बिभूति देखकर अनेक मिथ्या- 
दृष्टि देव इन्द्र को प्रमाण मानकर समीचीन जिनेन्द्र सार्ग में श्रद्धा 
करने लगे थे । 
तात्विक बात यह है, कि मिध्यात्वरी देव अपने जीवन को 
तथा अपने साथियों की अवस्था को देखते थे और जिन शासन पर 
श्रद्धा रखने बाले देव, बेवेन्द्रों का वेभव तथा साक्षात जिनेक्न के भरद्भुत 


( २०२ ) 


पुर्य को देखकर सोचते ये, तो उनके अन्तःकरण में चिरकाल से 
जमी हुई भ्रान्ति सहज दही दूर होती थी। अश्व, गजादि रूपको 
धारण करने वाले तुच्छ देव मिध्यात्वी होते हैं और उनसे सेवा लेने 
बाले महृद्धिंक सुरराज की पदवी जिनेद्ध भक्तों को प्राप्त होती है। 
जब छुद्र देव धर्म के द्वारा प्राप्त वेमव आदि को भत्यक्ष देखते थे तब 
उनकी पअंतर्चछु खुल जाती थीं। 

बाल जिनेन्द्र को लेकर देव-देवेन्द्र शीध्र ही नभोमण्डल् में बढ़ 
रहे थे। उन्होंने ज्योतिषी देवों के क्षेत्र ज्योतिष-पटल का भी उल्लंघन 
किया था। उस समय ज्योतिष चक्र अद्गुत सौन्दय॑ को धारण करता 
हुआ दिखता था। 
मह्ारवि जिनसेन स्वामी कहते हें न 


ज्योति: पटलमुल्लध्य प्रययुः सुरनायकाः। 
श्रधस्तारकितां वीथिं मन्यमाना: कुमुद्तीम ॥ ६४-१३ ॥ 


वे सुरेन्द्रणण ज्योतिःपटल को उल्लंधन कर ऊपर की ओर 
जाने लगे। उस समय वे देवगण नीचे विद्यमान ताराओं सहित आकाश 
को ऐसा मानते थे, मानो कुमुद्नियों सहित सरोबर ही हो | 

सुर्रणर पर फुँचना-कम से आगे बढ़ते हुए वे इन्द्र निन्‍्यावे- 
हजार योजन ऊंचे सुमेरु पर्वत पर पहुँच गए | इसे सुरगिरि भी कहते 
हैं | इस गिरिराज का मूल एक हजार योजन है। इस प्रकार यद््‌ 
एक लक्ष योजन प्रमाण कहा गया है । 

जम्धूद्वीप सम्बन्धी तीर्थंकरों का जन्सामिषेक महोत्सव जिस 
खेह् पर होता है, उसे सुदर्शन मेरु कहते हैँ। धातकी खण्ड सम्बन्धी 
तीरथंकरों का अभिषेक विजयमेर तथा अचलमेरु पर द्ोता है । 
पृष्करवर द्वीप सम्बन्धी तीथेंकरों का अभिषेक मन्दरभेरु तथा 
विद्युल्माली मेरु पर छलोता है। त्रिशलानन्दन भगवान सुदर्शन मेरु पर 
विराजमान हैं। इन सुदर्शनादि मेरुओं की सूयौदि ज्योतिषी देव अढ़ाई 
द्वीप में प्रदर्ठिणा किया करते है. । इस विषय में कवि उत्पेज्ञा करता है कि- 


( २०३ ) 


तीथकरों के नवन जले से भये तीरथ शर्मदा 
ताते प्रदच्छुन देत छुरगन पंचमेरन की सदा || 


ये पावन स्थल तीथेकरों के अ्रभिषेक जल से पत्रित्र हुए, इस 
कारण देवषृन्द सदा पांचों मेरुओं की परिक्रमा किया करते हैं। 

सुदर्शन मेर पांचों मेरुओं में सर्वोन्नत है। अन्य मेरुओं को 
चुल्लक मेरु भी कहते हैं। उनकी ऊंचाई ८४००५ चौरासी हजार 
योजन कही गई है। यह मेर ““चंचत्‌-पंचसुबर्ण-रत्नजड़ितो नानाहुमौ- 
घोर्जितः”--दैदीप्यमान पंचविध रत्न सुबण से अलंकृत है तथा 
विविध भ्रकार की धृत्ष राशि से व्याप्त है| 

जिस सुदर्शन मेरु पर भगवान का अभिषेक होना है, यह पिश्य 
का अपूर्व विभूति केन्द्र है, उसकी महिमा, गरिसा तथा सौन्दर्य की कौन 
कल्पना कर सकता है! इस भरत क्षेत्र के निवासी अपने लघु देशों के 
कुछ सुन्दर प्रदेशों को देखकर प्रसन्नता से कहते हैं, यही स्वर्ग है। 
काश्मीर की सुषमा से प्रभावित हो एक मुस्लिस कवि ने कह्दा था, यही 
स्वर्ग है, यही स्वर्ग है, यही स्वर्ग है ।' 


यह कथन आगमस के प्रकाश में अतिशयोक्ति से परिपूर्ण है। 
छुदर्शनमेरु का सौन्दर्य अप्रतिम है। इसके अधोभाग में भद्रशात्ष 
नास का वन है । पांच सौ योजन ऊचे जाने पर नन्दन बन आता है। 
साढ़े बासठ हजार योजन ऊपर जाने पर सौसनस वन प्राप्त द्ोता है। 
बहां से छत्तीस हजार योजन ऊपर जाने पर पांडक बन आता है। इन 
भद्रशाल, नन्‍्दून, सौमनस तथा पांडुक नामक वन चतुष्टय की चारों 
दिशाओं में एक एक अकृत्रिस चेत्यालय है। सुदर्शनमेरु सम्बन्धी 
सोलह थैत्यालय हैं। वहाँ की जिन-प्रतिमा अवर्णनीय वेभव संपन्न हैं । 
प्रतिसाओं की संख्या १०८ कह्दी गई है | वे सूर्तिमान जैन धर्म रूप हैं। 
वे पाँचसी धनुष प्रमाण सुबरण निर्मित हैं। यक्षयक्षी सह्दित हैं। 
राजबातिंझ में अकलंक स्वासी ने लिखा है, “तत्र पंचधनुः शतोत्सेधाः 
कनंकसयदेहा ' आमरणालंकृत यह्नाग मिथुनाः “'अर्ईत्प्रतिमा अनाय॑- 


( २०४ ) 


निधना अष्टशतसंख्याः बर्णनातीवबिभवाः मूर्ता इब जिनधर्मा विराज॑ते” 
( ए० १५६ ) 
उन अक्ृत्रिम जिन बिम्बों की भव्यगण परोक्ष रूप से वन्दना 

करते हैं | संस्कृत पूजा में लिखा है :-- 

जम्बूद्वीप-धरा-स्थितत्य सुमहामेरोश्र पूर्वादिषु । 

दिग्भागेषु चढ॒र्ष पोडश-महाचेत्यालये सदने: ॥ 

नाना ह्षमाज-विभूषणो-मंणिमये-रमंद्रादिशालान्तके: | 

संयुक्तस्थ निवासिनो जिनवरान, अक्त्या स्‍्नवीमि स्तवे : ॥ 


जम्बूद्वीप को एथ्वी पर स्थित महान सुदर्शनमेरु हैं। उसकी 
पूर्वादि चारों दिशाओं में भद्रशान आदि चार बन अनेक धथिवी से 
उत्पन्न हुए वृक्षों से सुशांभित हैं, 4 सशणियां स समलंकृत हैं तथा 
सोलह महद्दाजिनालयों से युक्त हें। उनमे विराजमान जिनेनद्र प्रांत- 
माश्रों की में भक्तिपूवेक स्तोत्रों स पूजा करता हूँ । 
शुद्ध-वर्णा किता: शुद्धभावो5 रा रतवरणोज्ज्यला सदुगुणेनिभराः | 
भेरुसम्बन्धिनो वीतरागा जिना. संत भव्योपकाराय संपूजिताः |॥ 
शुद्ध वर्णा से अंकित, £,द्भात्रों से परिपृर्ण, रज्नों के बे के 
समान दीप्िमान, सम्रीचीन गुणों से परिपूर्ण और अत्यन्त पृज्य 
सुमेरु सम्बन्धी चीतराग जिनन्द्र भर्ती को कल्याणदायी हों । 
रच * 
इन चेत्यालया को बदना द्वारा देव, विद्याधर तथा चारण 
ऋद्धिधारी मुनीश्वर अवणत्ीय निर्मलता प्राप्ष करते हैं । 


ऐसे लोकोत्तर स्थल को जन्साभिषेक की भूमि बनाया गया 
है। इस मेरु पंत का ५रिचय देते हुए आचाये अकलंकदेव ने 
राजवा्तिक में लिखा है, कि इसका अधोभाग रुप प्रथम काण्ड बैडू्य- 
मणि रुप है। द्वितीयकाग्द सर्व +ज्रमय है, तृतीयकाण्ड सुबशमय 
है | चूलिका वेहूयंमरणिसयी है । यूलिका चालीस योजन प्रमाण है। 
पाण्डुक बन में पूर्व दिशा में पांडुक शि्षा है। यह चाँदी-सुबर्णंसयी 


( २०५. ) 


है। दक्षिण में रजतमयी पांडु-कंबल्न-शिला है। पश्चिस में मंगा 
वर्णबाली रत्नकंचल शिला तथा उत्तर में अतिरिक्त-कंवल शिला है । 
यह जाम्बूनद सुवर्णमयी है । 

पूर्व दिशा की शित्रा में बिद्यमान सिंहासन पर पूर्व विदेह के 
तीर्थंकर, दक्षिण के सिद्दासन पर भरत क्षेत्र के, पश्चिम दिशा के 
सिंहासन पर पश्चिम विदेह के तथा उत्तर दिशा के सिंहासन पर 
ऐराबत क्षेत्र के तीर्थंकर को विराजमान करके चतुर्निकाय के देव 
सपरिवार महान विभूति के साथ क्षीरसागर के जल से परिपूर्ण 
अष्टाधिक सहस्त सुवर्ण कलशों से जिनेन्द्र का अभिषेक करते हैं। 
( राजवार्तिक पृष्ठ :२७ ) 


वर्धभान चरित्र में लिखा है कि भगवान को पांड कंबल शिल्ा 
पर विराजमान किया था; वह शरद के चन्द्र सदश धवल थी “शरदिंदु- 
पांड:” | 


पांइक शिल +-तिलोयपर्थत्ति में लिखा है कि “भरत्त्षेत्र के 
तीर्थेंकर का अभिषेक पांडुक शिला पर होता है। सिंहासन के दोनों 
पाश्व भागों मे अत्यन्त दीप्रिमाव उत्तम किरणों के समूह से संयुक्त 
एवं दिव्य रत्नों स निर्मित भद्रासन विद्यमान हैं। पाद पीठों से शोभाय- 
मान वे पीठ घक्‍ल छुत्र व चास २ -घंटादि रूप मंगल द्रव्यों से संयुक्त हैं | 
वे पूर्वाभिमुख उत्तम पीठ तीनों लोकों को बिस्मित करने वाले हैं । 
सौधरमादिक इन्द्र भरत ज्षेत्र में उत्पन्न हुए तीथंकर कुमार को --“भरहे 
खेत्ते जादं तित्थयर-कुमारकं” ग्रहण करके विविध श्रकार की विभूति के 
साथ ले जाते हैं । 


“सब इंद्र मेरु की प्रदक्तिणा करते हुए जाकर पारण्डुक शिला के 
ऊपर सध्यस सिंहासन पर जिनेन्द्र भगवान को विराजमान करते हैं। 
सैधसंन्द्र दक्षिण पीठ पर ओर ईशानेन्द्र उत्तर पीठ पर स्थित होकर 
मह्दती विशुद्धि से अभिषक करते हैं ।” अभिसेयाईं कुब्वंति महाविसोद्दीए 
( भाग १ पृष्ठ ३८१, अध्याय ४ ) 


( २०६ ) 
म्हापुएणुकर ने लिखा है : - 


तस्यप्रागुत्तराशायां महती पांइुकाहया। 
शिलास्ति जिननाथानां श्रमिषेक॑ विभर्ति या || ८२ ॥ 


उस भेद के पांडुक वन मे पूष और उत्तर दिशा के बीच-ऐशास 
दिशा में एक बड़ी भारी पांडुक शिल्वा है, जो कि जिनेन्द्र देव के अभिषेक्ष 
को धारण करती हे । 


शुधिः सुरभिरत्यंतरामणीया मनोहरा। 
प्थिवीबाश्टमी भाति या युक्त-परिमएठला |॥ ८३ |) 


वह शिला अत्यन्त पविन्न है, सुरभि संपन्न है, अत्यन्त रसणीय 
तथा मनोहर है , गोल है तथा अश्टस्ती परथ्वी-सिद्ध शि्षा के समान 
शोभायमान है| 

+ बह शिला सौ योजन लम्बी, पचास योजन चौड़ी, भाठ योजन 
ऊंची है और अध चन्द्र के समान आकारवाली है । 


आचाये उस शिला की जिनजननी से तूलना करते हैं :-- 


शुचित्वान्महनीयत्थात्‌ पविश्न्वाध् भाति या ) 
धारणाश्व॒ जिनेन्द्राणां जिनमानेव निर्मला ॥ ८६-१३ ॥ 


वह शिला निर्मल्ता, पूज्यता और पवित्रता संपन्न थी। चह्‌ 
जिनेन्द्र देव को धारण करती थी, अत्तः वह जिन जननी सदृश लगती 


थी। उस पाण्डुक शिला के प्रति सुर समाज के चित्त में सहान 
आदर था +-- 
नित्योपहार-रुचिरा सुरेनित्यं कृताचना | 
नित्यमंगल-संगीत-नत्तवादित्र शोभिनी || ६० ॥ 





+ शतायता तदद्व च॒ विस्तीर्णा-ध्टोच्छिता मता | 
निनेयोजनमानेन सा शिला-देंन्दु-संत्थिति; || ८४-१३ पर्व ॥ 


( २०७ ) 


वह शिला देवों के दारा अपित सामभ्री से निरन्तर मनोहर 
रहती है। देव लोग उसको पूजा करते हैं | वह सदा मांगलिक संगीद, 
नृत्य तथा बापित्रों से अलंकृत है| 


याउमला शील-मालेब मुनीनाममिसम्भता | 
जेनी तनु रिवात्यन्त-मास्वरा सुरमिश्शुचिः ॥ ६२ ॥ 
बह पाण्डुक-शिला शील माला समान मुनियों को अत्वन्त इृष्ट 
है। वह जिनेन्द्र भगवान के शरीर के समान अत्यन्त पेदीप्यमान, 
मनोक्ष तथा पवित्र है । 


स्वयं धौतापि या धौता शतशः सुरनायकेः । 
क्षीराणवाम्बुभिः पुण्येः पुण्यस्येवाकरक्तितिः | ६३-१३ ॥ 
बह शिला स्वयं धोत है--उन्ज्वल है, फिर भी सुरेन्‍्द्रों ने 
सेकड़ों बार उसका प्रज्ञानन किया है। वास्तत्र में बह पारदुक शिला 
पुण्य की उत्पत्ति के लिए खदान के समान है| 


ऋषिषेक को मंगल वेल[--असंख्य देवी, देवता महान इर्ष, 
सेश्लास युक्त हो रहे थे। प्रभु के अभिषेक का आनन्द लेने के लिए वे 
उत्कंठित हो रहे थे । देव देवेन्द्र सब यथायोग्य स्थानों पर विराजसान 
हो गए हैं। देवों की सेना आकाश रूपी आंगन को व्याप्त कर ठहर 
गई । कल्पन्नातीत तेजोसय बाल-जिनेन्द्र सध्य सिंहासन पर पूर्व मुख 
विराजमान हैं | सभी की दृष्टि उसी ओर जमी हुई थी। देव दुंदुमि उस 
भ्रव्य वातावरण में रस वर्षा रही थी ' अप्सराएं श्रेष्ठ गान तथा नृत्य 
में निसग्न थीं। अत्यन्त पवित्र, प्रशान्त, प्रमोद परिपूर्ण परिस्थितियों से 
समलंकृत बह सुरशेल बन गया था | 


सुरेन्द्रों ने धवल रक्त वाले जिनेन्र का अभिषेक छीरसागर से 
संपन्न करने का निश्चय किया । इसका क्या कारण है ? आचार्य कहते हैं- 
पूतं स्वायंभुब॑गात्र स्प्रष्टं क्षीराच्छ-शोणितम। 
नान्यदस्ति जल॑ योग्यं क्षीराब्ध-सलिलाहते ॥ १११-१३ ॥ 


( र०्८ ) 


जो स्वयं पवित्र है और जिसमें दुग्ध सदश स्वच्छ रुधिर है, ऐसे 
भगवान के शरीर का स्पर्श करने के लिए क्षीर सागर के जल के सिवाय 
झन्५य जल योग्य नहीं है | 

पंचसगति को प्राप्त करने वाले प्रभु का पंचस समुद्र के जल से 
अभिषेक उपयुक्त है । आगम में ज्ञीर सागर का जल जलचर जीव पिहीन 
बताया गया है | तिलोय पण्णत्ति भ लिखा है +-- 


लवणोदे कालोदे जीवा श्रेतिम-सयभु-रमणम्मि | 
कम्म-मही-सबद्धें जलचरया होति ण हु सेसे ॥ ३१-५४ ॥ 


लबणसमुद्र, कालोदधि तथा अंतिम स्वर्यभूरमण समुद्र कर्मभूमि 
से सम्बद्ध हैं, उनमें ही जलचर जीव होते हैँ । शेष समुद्रों में नहीं है । 
क्षीर समुद्र पांचवाँ समुद्र हे। उसके पृ क्षीरवर द्वीप है। प्रथम 
जंबू द्वीप है, उसके परे लवण समुद्र, फिर घातकी खण्ड द्वीप, फिर 
कालोद्धि समुद्र, फिर पुष्करवर द्वीप, पश्चास्‌ पुष्करबर समुद्र, फिर 
वारुणीबर द्वीप व वारुखीचर समुद्र है, तत्पश्चात क्षैरवर द्वीप है, 
तदनंतर त्षीरसमुद्र है । बढ़ क्ञीर सागर मेरु गिरि से छह करोड़ पचास 
हजार योजन की दूरी पर स्थित है । 


पत्तेय गसा जलही चत्तारों होति निश्णि उदयरसा | 
सेसद्वी उच्छुरसा तदिय-समुद्दमभ्मि मधुसलिल ]॥ २६ ॥ 
चार समुद्र प्रत्येक-रस अर्थात्‌ नासानुसार रसवाले है, तीन का 
स्वाद जल के समान है श्र शेष समुद्र इजु रस युक्त हैं। तीसरे समुद्र 
का जज्न मधु सहश है। 
पत्तेक्कसा वारुणि-लवणद्धि-घदवरा य खीरखरो | 
उदकरसो कालोदो पोक्खरओ सयंभरमणों य ॥ ३०॥ ४० ४३२ 
वारुणीबर, लबणोदधि; छृतवर और ज्ञीर सागर ये चार अपने 


नामानुसार रसबाले हैं। कालो्दावि, पृष्करबर समुद्र तथा स्वर्यभूरमगा 
समुद्र का जल पानी के ससान रस वाला है। 


( २०६ ) 


प्रथम कलशु- सौधमेंन्र ने क्षीर सागर के जल से परिपूर्ण सुबर्ं 
निर्मित विशाल कलश उठाया । + उसके कण्ठ में मोतियों की साला 
शोभायमान हो रही थी। वह चन्दन द्रव से चचित था। सौधसेंन्द्र ने 
जय जय शब्द का उच्चारण करते हुए प्रभु के मस्तक पर पहलो जलघारा 
छोड़ी, उस समय चारों ओर से जय-जय ध्वनि उठी । 


महापुराण में लिखा है-- 


जयेति प्रथमां धारां सौधमेंद्रो न्यपातयत्‌। 
तथा कलकलो भूयान प्रचक्रे सुरकोटिमिः ॥ ११६-१३॥ 


महाकवि उत्प्रेज्ञा करते हैं कि बह जल की धारा जिनेन्द्र देव के 
मस्तक पर ऐसी शोभायमान होती थी, सानो हििमवान पर्वत के शिखर पर 
ऊँचे से पढ़ती हुई अखंड जलवाली गंगा ही हो । उस समय देवों के 
द्वारा लाए गए जल ग्रपू्ण कलशों से आकाश ऐसा लगता था, मानों 
लालिमायुक्त मेधों से व्याप्त हो गया हो । 


बिनिममे बहून्‌ बाहून्‌ तानादित्सुश-शताध्वर: | 
स ते; साभरणेभजे भूषणांग इवांधिपः ॥ ११७॥ 


शताध्वर-हंद्र ने उन सब कलशों को लेने की इच्छा से अपनी 
विक्रिया शक्ति से बहुत सी बाहुओों का निर्माण किया था और वह 
आभूषण युक्त भुजाभों के समुदाय से ऐसा लगता था, मानो भूषणांग 
जाति का कल्पवृक्ष ही हो । 

इस सुन्दर दृश्य द्वारा नेत्र कृताथे हो रहे थे। श्रेष्ठ धूप तथा 
उत्तम पुष्पों की सुगंध से वह पाणडुक बन सुवास पूर्ण हो गया था, 
उससे सभी प्रेज्ञक वृन्द्‌ की घाण इंद्रिय अपूर्व आनन्द प्राप्त कर रही थीं । 
कर्ण प्रिय शंख, पटह, सिंहनाद, नगाड़े आदि की सुमधुर ध्वनि से कर्यणों 


नजीब +-त.._-33-->---०० 


+ इस ज्ञीर समुद्र के स्वामी विमलग्रभ तथा विमल नाम के दो 
देव कट्दे गए हैं | ( ति० प० पृष्ठ ५३५ ) 


( २१० ) 


को अपूर्य ऊ्ति मिल रही थी। ज्ञीर सागर से लाए गए कलशों की 
शोभा अद्भुत आनन्द तथा सोन्दय प्रद थी । 

सौधर्मेन्द्र का अनुकरण करते हुए जब संपूर्ण कल्पवासी इंद्रों ने 
स्वणों के कलशों की धारा त्रिशलानन्दन के शरीर पर छोड़ी उस सभ्य 
प्रभु की शक्ति तथा घेये देखकर सबको आश्चय होता था । 

आऋषिषेर का सौन्दये- पारस पुराण में जिनेन्द्र देब के अभिषेक 
के सम्बन्ध में ये पंक्तियां मधुर लगती हैं :-- 


चोपाई-- सहजभुजा सुरपति तब करो, भूषन भूपित शोभा भरी | 

इस श्लौसर हरि सोहं एम, भूपणांग सुरतरुवर जेम || ६१ ॥ 
कलश हाथ हरि लीने जाम, भाजनांग सम शोभा ताम ! 
तीन बार कीनो जयकार, कलशोदरन मंत्र उच्चार ॥ ६२ ॥ 
इहिं विधि श्री सोधर्माधीश, दाले कलश खामि के शीश | 
तब सब इंद्र कियो जिनन्हीन, अतुल उछाव बढ्यौ जगभौन | ६३ || 
महाथार जिनमस्तक ढरी, मानो नभ-गगा श्रवतरी | 
मृदित असख श्रमरगन तने, जे-जंकार कियो मिलि सवे ॥ ६४ ॥ 
उपज्यो अति कोलाहल सार दशादेशा वधिर भई तिहि बार | 
भयो असम ओसर इहि भाय, वचन द्वार वरनों नहि जाय ॥ ६५ ॥ 
जा धारा सो गिरि शिखर खंड खड़ हो जाय | 
से धारा जिनदेह पे फूलकली सम थाय ॥ ६६ ॥ 

कवि के ये शुब्द वाध्तविकता पर्ण है-- 
अप्रमान वीरज-धघनी तीथेकर प्रभु होय | 
तातें तिनकी शक्ति को, उपमा लगे न कोय ॥ ६७ ॥ 

हरिवंश पुराण मे लिखा है - 
ततः सुरपतिस्त्रियों जिनमुपेत्य शच्यादय: | 
सुगंधित-तनु-पूर्वके मं दुकगः समद्गरतनम ॥| 
प्रचक्रमिषेचने। शुभ पयोभिस्चेषंटे: | 


५ गज रु का 
पयोधरभरेनिजरिव सम॑ समावजिते: ॥ ५४-पवे ३५॥ 


( २११ ) 


देवों द्वारा अभिषेक पश्चात्‌ इंद्राणी आदि देवियां भगवान के 
समीप आई और अत्िशय सुगंघित पदार्थों से उनका उबटन करने लगी 
और उत्तम जल से भरे हुये घड़ों से साननद अभिषेक करने लगीं | 


इंद्र की आशंका--इन त्रिशलानन्दन प्रभु के जन्माभिषेक के 
समय एक अपूब घटना हो गई थी | इंद्र के सन में एक शंका उत्पन्न हो 
गई थी, कि भगवान शरीर अत्यन्त छोटा है, उस पर महान कलशों 
की धारा कोई क्लेश तो उत्पन्न न बरेगी ! 


इस बात को भगवान ने अवधिज्ञान से जानकर सुरेन्द्र को संशय 
विमुक्त करने के लिए अपने पेर के अंगुष्ठ से उस महान गिरिराज को 
कोपित कर दिया था। इससे प्रभावित हो इंद्र ने इन प्रभु का व्धमान 
के सिवाय वीर नाम भी रखा था। आचाये प्रभाचन्द्र ने वृहत्मति- 
क्रमण की टीका मे उपरोक्त कथन को इन शब्दों द्वारा स्पष्ट किया है :-+- 
“जन्माभिषेके च लघु शरीर-दर्शनादाशंक्षितवृत्तेरिंद्रस्यस्व-सामथ्ये- 
ख्थापनाथे पादांगुष्ठेन मेर संचालनादिद्रिण बीर” इति सास कृतम्‌” 
( पृष्ठ €६ ) 
वर्धान चरित्र में जन्माभिषक की यह घटना इस प्रकार तिबद्ध 
की गई,है :-- 
तस्मिन्‌_तदा क्लुवति कंपित-शैलराजे | 
धोणा-प्रविष्ट-सलिलादथुकेप्पजल्लम्‌ ॥ 
इन्द्रादयस्तृणमिबेकददे. निपेठुः । 
बीय॑ निसर्गजमनंतमहो जिनानाम ॥ ८२-सग १७ ॥ 


जिस समय इन्द्र ने बाल जिनेन्द्र का अभिषेक किया, उस समय 
प्रभु की मासिका में कुछ जल चला गया, जिससे भगवान को बौींक 
आ गई | उससे सेरू पर्वत कंपित हो गया और इन्द्रादि रण सदरश 
सहसा गिर पढ़े | जिनेन्द्र के स्वाभाविक अपरिसित बल है। 


पह्मपुराश्‌ में इस सस्वन्ध में लिखा है :-- 


(६ २१२ ) 


पादांगुष्ठेबन यो. मेस्मनायासेन कंपयत्‌ | 
केमे नाम महावीर इति नाकालयाधिपात्‌ ॥ ७६-सगे २ ॥ 
भगवान वर्धसान जिनेन्द्र ने बिना श्रम के पेर के अंगूठे के द्वारा 
मेरु को कंपित कर दिया था, इससे देवेन्द्र ने उनका नास सहाबीर' 
रखा था।-+ 
भगवान के अभिषेक के समय वह पर्वत क्षीर सागर की धारा 
से धवल रूप हो गया था | दरिवश पुराण में लिखा है :-- 
दृष्ठ; सुरगणैयः प्राग्‌ मंदरो रल-ण्जिर :। 
स॒ एवं ज्षीरप्रोपर्धवलीकृत विग्रहः ॥ १६८-सर्ग ८॥ 
जो मेरु देवों के आगमन के समय रत्नों से पीत लगता था, 
वह क्षीरसागर के जल प्रवाह से घवल बर्ण दिखने लगा था। 
तदा्वयंत परोक्षोपि प्रत्यक्ष: क्षीर-बारिधि:। 
कृतः खेचर-संघाते - जिन-जन्माभिषेंचने ॥ १६६ ॥ 
उस समय क्षीर सागर यद्यपि मनुष्यों के लिए श्रत्यन्त परोक्त 


था, किन्तु देव वृन्द ने जिनेन्द्र के जलाभिषेक के समय उसको प्रत्यक्ष 
करा दिया था । 


अपूर्व स्वप्न | -- 


आचाये के ये शुब्द अत्यन्त मार्मिक, गंभीर तथा गौखपूर हैं :-- 
स्नानासनमभून्मेर... स्नानवारि - पयोतबुघे: | 
स्नान-संपादकादेवाः स्नान मीह गू जिनस्य तत्‌ || १७० ॥ 
स्नान के लिए सुरगिरि मेरु आसन बना, ज्षीर समुद्र का जल 
स्नान का जल हुआ तथा स्नान कराने बाले देवगण हुए। ऐसा पूर्व 
वह जिन भगवान का सस्‍्तान था । 
+ जिनोच्छुवास-मुहु. क्षित-क्षीरवारि-प्लवेरिताः । 
लब॑ते सम क्षण देवा छीरौचे मक्तिकोघवत्‌ || १६७-छ हरि० पुरा० 


( २३१३ ) 


भगवान के अभिषेक के विषय से विचार करने पर यह प्रतीत 
होगा, कि यह ओेष्ठ अभिषेक दया के देवता का था। उस समय विश्व- 
हितंकर पुण्य मूर्ति प्रभु को सेवा में विश्व का समस्त वैभव आ उपस्थित 
होता है | त्रिशलानन्दन प्रभु के तीथ्थेकर अ्रक्ृति का उदय तो त्रयोदशम 
गुशस्थान में होगा, यहां उसकी मौजूदगी में यह अरूुत मददोत्सव हो 
रहा है | 

पुएय का कभिषेक--श्रेष्ठ पुए्य को धारण करने वाले जिनेन्द्र 
का अभिषेक पुण्य का ही अभिपेक था, जिसमें सारे जगत्‌ का श्रेष्ठ 
पुण्य देवेन्द्रों आदि के रूप से भाग ले रहा था। वहाँ पुण्य का 
साम्राज्य थ। | वह पुण्य का सिंधु उद्देलित हो जीवों को पाप बिमुक्त 
बना अपूर्व आनन्द प्रदान करता हुआ जीबों को सोक्षोन्मुख बना 
रहा था। 

शुद्ध जल से अभिषेक के अनन्तर गंधोदक से भगवान का 
अभिषेक किया गया था| 

कृत्वा गंधोदकेरित्यं श्रमिषेक॑सुरोत्तमाः । 
जगता शांतये शांति धोष्यामासुर्चकेः ॥ १६७ १३॥ 
महापुराण 

इस प्रकार गंधोदक- सुगंधित जल से भगवान का अभिषेक 
करने के उपरान्त इन्द्रों ने जगत्‌ की शांति के लिए उच्च स्थ॒र से शांतिसनन्‍्त्र 
का पाठ किया | 


इसी पद्धति का अनुकरण करते हुए प्रतीत होता है. महाभिषेक- 
विधि पूर्ण होने पर शान्ति घारा का काये सम्पन्न किया जाता है । 


गन्बेदक की पूज्यता--बाल-जिनेन्द्र के अभिषेक के जल को 
बिश्व पृज्यता प्राप्त हो गई थी। मद्दान मुनीश्यर भी उसका आदर 
करते थे । 


मद्दाफुएण में लिखा है :-- 


( २१४ ) 


माननीया मुनीन्द्राणां जगतागरेकपावनी । 
साचव्यात्‌ गंधाम्बुधारास्मान्‌ या सम व्योमापगायते ॥ १६५ ॥ 


जो श्रेष्ठ मुनियों द्वारा आदरणीय है, जो जगत्‌ को पषित्र करने 
वाले पदार्थों से श्रद्धतीय है और जो आकाश गंगा के समान 
शोभायसान है, बह गन्धोदक धारा हम सबकी रक्ता करे | 

गन्बेदक का प्रभाव- भगवान के महाभिषेक के गन्धोदक का 
अ्पूबे प्रभाव आज भी प्रत्यक्ष है! यमराज के श्रतिनिधि नागराज के 
द्वारा कादे जाने पर जिनके जीवन की आशा छोड़ दी गई है, ऐसे 
भी व्यक्ति गन्धोदक क्षपण से नीरोग हुए हैं। 


एक बार हम चारित्र चक्रवती' प्रन्थ के लिए सामग्री संग्रह के 
उद्देश्य से प्रातः स्मरणीय निर्ल्थ तथा बीतराग गुरुदेव १०८ आन्ार्य 
शांति-सागर महाराज के जन्म स्थान भोजमग्राम ( बेलगाँव जिला ) 
गए थे। वहाँ हमें एक त्यागी महाराज मिले, जो पहले सम्पन्न 
जमींदार पाटील थे | 

एक बार एक भयंकर सपराज ने उन्हे उस दिया। जीवन की 
आशा भी शेष नहीं थी। उस समय उन्होंने यह नियम किया था, यदि 
इस विपीत्ति से हम बच गए, वो फिर घर से ब्रिक्त होकर छुल्लक 
दीक्षा लेंगे ।” उन्होंने हसस कहद्दा था में बड़ी दुष्ट प्रकृति का था। 
मूति दर्शन के विरुद्ध यह बकता था, कि यह पत्थर का देवता क्‍या 
देगा !” भगवान के अभिषेक की समस्त सामग्री ( जिसमें घी, दूध, 
दृद्दी, जल, सुगन्धादि थी ) भेरे शरीर पर डाली गई। तत्काल मेरा 
बिप उतर गया । भेरे मतसे भगवान के धर्म पर प्रगाढ़ श्रद्धा उत्पन्न 
हो गई | मैंने १०८ आचाये पाय सागर महाराज से छुल्लक दीक्षा ली 
ओर झब एलक बन गया हूँ।” ८ दो उपवास के पश्चात्‌ आहार 
लिया करते थ । ऐसा अनुभव कई लोगों ने सुनाया । 


आज जो लोग सकटग्रस्त हो हजारों रुपया अभक्ष्य दुबा-दारू 
भरादि में ख्े करते हुए भी असफल होते है और अन्त में कु्ति 


( देश ) 
में जाते हैं, वे यदि सहाभिषेक द्वारा प्राप्त जिनेंद्र गग्घोदक कौ 


सहिसा पर विश्वास करके उससे लाभ लें, तो आत्मा का हिप्त द्वो, 
जीवका कुगति में पतन न हो । 

इस प्रसब्ज में यह बात भी लिखना आवश्यक है, कि थदि 
क्रियाओं को शाखानुकूल न करके उनमें मनमानी काटछांट करके काये 
किया, तो केसे सनोरथ सफल द्वोगा ! 

कुछ लोग अपने को महान आचारयों से भो बढ़ा मान अहंकार- 
मूर्ति बनकर यथेच्छ और यद्दातद्वा काये करते हैं और अपने कषायों 
की पुष्टि के लिए पन्‍थ विशेष या परिडत विशेष के नास का आश्रय 
लते हैं । 


कऋएए पनन्‍्क--आत्सा का कल्याण जिसे इप्ट है, बह आगस- 
पन्‍थ की शिरोधाये करता है। ऋभी-कभी पन्थों के नास पर लोग आगस 
को छोड़ अपने पक्त के अनुसार काये करते हैं। उन्हें मालूम होंना 
चाहिए कि ऋषि-मुर्नि प्रणी! आगम में किसी पन्‍थ का नाम नहीं 
है। कभी ये पन्‍थ सोही आगस के विरुद्ध जाकर आगमानुसार प्रवृत्ति 
करने पर विन्न उपस्थित करते हैं | सहृदय सत्पुरुष का कर्तव्य हूं कि 
अपनी आत्मा पर ही दया कर आगस द्वारा प्रकाशित पथ पर प्रद्ृत्ति 
करे | आगस पथ पर चलने से रत्यु भी सुगति का हेतु बनती है । 

आगम बिमुख बनने वाला जोब कुगति में कष्ट पाता है। इस 
विषय में भगवान महावीर का पूर्ष जीवन महान भ्रकाश देता है। मरीचि- 
कुमार के जीवन ने स्वच्छुन्द्‌ सार्ग को अपना कर क्या-क्या कंष्ट 
नहीं पाए ? अतः भिथ्यात्व से बचना चाहिए | सर्वक्ष प्रशीत बाणी के 
अनुसार रचा गया ऋषि प्रंणीत शास्त्र ही आगम है। परिग्रह-पिशाच 
के अधीन द्वोकर जो कनक-कामिनी के केन्द्र स्थल गृहबास में फँसा हुआ 
है, उसके द्वारा प्ररपत बाणी आगम नहीं है। जितने अंश में वह 
ऋषि प्रणीत कथन के अनुसार है, उतने अंश म॑ वह आदर योग्य 
अबश्य है, किन्तु यदि वह मदन श्राचायों के कथन के विरुद्ध पढ़ती 


( २१६ ) 


है, तो उसे छोड़ने में इस प्रकार तत्पर रहना चाहिये, जिस प्रकार 
सत्यग्रेमी इन्द्रभूति गौतस ने अपने अहंक/र तथा चिरकालीन आन्त विचार 
का तत्काल त्यागकर महावीर भगवान के चरणों का शरण लिया था। 
थे गौतस गणधर बने, केवली हुए और अब सिद्धों की श्रेणी में पहुँच 
गए ! कभी-कभी हमें भी ऐसे जिद्दी लोग मिलते हैं जो न ऋषि प्रणीत 
प्रमाण बताते हैं और न कोई स्वस्थ शास्त्रधार, किन्तु अपनी आस्नाय 
और पूषजों के नाम पर सर्वज्ञ प्रणीत श्रागम को दोष देते हैं। ऐसा 
दुराग्रह उनके अंधकारमय भविष्य का निश्चायक है | 
इस समय यहाँ भगवान साक्षात्‌ नहीं है, उनकी मद्लवाणी ही 
है। उसका आदर करके उस पर श्रद्धा करते हुए हमें जीवन को बिशुद्ध 
बनाना चाहिए । 
कुछ हीनाचरणी गृहस्थ पुश्य के विपय में अद्भुत घारणा 
बांधकर पापसय आचरण को न छोड़कर पुस्याचरण के विरुद्ध प्रताप 
करते हैं। उनमे कई ऐसे भी वक्ता होते हैं, जिन्हे मद्य, मास, मधु 
का त्याग अनावश्यक लगता है। एसी अद्भुत विचारधाराएं अविवेक 
के पंत से निकलकर अपनी बाढ़ द्वारो अस्वाध्यायशील समाज को 
डुबो रही है। जिनन्द्र भगवान का जन्माभिपेक महोत्सव जिन्होंने 
देखा, जिन्होने उसका वर्शन सुना, जिन्होंने उसका विचार किया, 
सबने पुण्य का दी सचय किया है।यह भगवान का गन्धोदक भी 
पुर्यांकुर का उत्पादक कह्दा गया हैं । 
पूजा में यह प& पढ़ा जाता है ;-- 
पृक्ति-भ्री-चनिता-करोदकमिद॑ पुण्यांकुरोपादकम्‌ । 
नागेन््र-त्रिदशेन्द्र-चक्र-पदवी-राज्यामिषेकोदयम्‌ || 
सम्पस्शान-चरित्र-दशनलता-संवृद्धि-संपादकम्‌. | 
कीर्ति-श्री-जयसाधक तब जिन स्नानस्य गंधोदकम ॥ 
हे जिनेन्र ! आपके अभिषेक का गन्धोदक मुक्ति क्क्ष्मी रूपी 
स्त्री के कर के उद्‌क समान है, पुण्य रूपी अंकुर को उत्पन्न करने 


( रे१७ ) 


वाला है, नागेन्द्र, देवेद्र और चक्रवर्ती के राज्याभिषेक रूप उन्नति 
का कारण है, सम्यर्दर्शन, सम्यग्क्षात और सम्यक चारिश्र रूपी लता- 
की' वृद्धि का सम्पादक है। यह गन्धोदक कीर्ति, सम्पत्ति तथा विजय 
का साधक है । 


गन्धोद्‌क बहुत अपूब वस्तु है। श्रद्धा और भक्तिपूषेक उसका 
सम्यक्‌ उपयोग आश्चर्यप्रद सधुर फल प्रदान करता है। नेत्र रोग, 
त्रिदोष जनित व्याधि, पीलिया, क्षय, कुष्ठ, विषसज्वर, संप्रहिणी तथा 
क्षय रोग तक इस गन्धोदक से दूर होते हैं | कहा भी है :-- 


नेत्र-दन्द्र-रजा-विनाशनकरं गात्र पविन्नीकरम्‌ | 
वातोतित्त-कफादिदोषरहितं गात्र च सून्नं भवेत्‌ ॥ 
कामाला-क्षय-कुष्ठरोग-विषम-ग्राह-क्ष्यं कारि तत्‌ । 
श्रीमसाश्व॑जिनेन्द्र-पाद-युगल-स्नानस्य गंधोदकम्‌ ॥| 


भगवान का अभिषेक होने के अनन्तर श्री, शी, कीर्ति और 
लक्ष्मी देवियों ने उस समय प्रभु का शरीर विविध अलंकारों आदि 
से सुसज्जित किया था। जिनका रोम-रोम सौन्दय रस से भरा था, 
उन प्रभु को बाह्य सामग्री द्वारा समलंकृत देख सुरराज भी अत्यन्त 
हर्षित हुए थे । यही बात हरिवंशपुराण में लिखी गई है :-- 


भ्री-शची-कीति-लक्ष्मीमिः स्वहस्तेः कृतमंडनः । 
स॒ तथा 55 खंडलादीनां देवानामहरन्मनः || १६५४-सर्ग ८॥ 


इंद्राणी आदि ने दिःय आभूपणों तथा दिव्य बस्त्रों से . प्रभु को 
अलंकृत किया था | उस सम्बन्ध में आगम में कहा है, कि सौधर्म तथा 
ईशान स्वर्ग में रत्नमयी सांकलों से लटकते हुए रत्नमय करंडकों में 
भरत तथा ऐरावत क्षेत्र के ती०्करों के उपभोग में आने वाले आभूषण 
आदि रहते हैं। तिलोयपरणत्ति में लिखा है कि ये रत्न करंडक सहान 
रमणीय हैं, अनादि-निधन हैं , इंद्रादि के दवारा पूजनीय हैं - 
सक्‍कादि-पूजणष्जां' ( अध्याय ८, गाथा ४०३, ए० ८२६ ) 


( शरंघ ) 


जिलोकसार में लिखा है कि ये रत्नकरंडक वज्रमय द्वादश धारा 
युक्त सानस्तंमों में पाए जाते हैं। “सौधमंद्विके वो सानस्तंभौ भरतैराबत- 
तीषकर-प्रतिबद्धी स्याताम” । सानत्कुसार-माहेन्द्र स्वर्ग के सानस्तंभों 
में पूवोपर विदेह * तीथं१ रों के आभूषण रहते है ( गाथा ५२१, ५२२ ) 
उस समय प्रभु को इंद्र की गोदी में विराजमान देखकर इंद्राणी 
को बढ़ा विस्सय हो रहा था। भगव्ज्जिनसन स्वामी लिखते हैं. :-- 
संक्रंदनोषि तद्ग॒पशोमां द्र॒ष्टु तदातनीम । 
सहखाक्षो3भवत्न न॑ स्वृहयात्षुरतृप्तिक: ॥ २०-पर्व १४ ॥ 
इन्द्र ने उस समय की रूप-संपदा देखने के लिए हजार नेत्र 
बनाए, फिर भी तृप्ति नहीं हुई 


समंतभद्र स्वाजी सच्श ओप्ड तरकिक ऋप्वए मे स्वयंभ्स्तोत्र में लिखेते हैं :- 
तब खुपस्य सौन्दर्य हृष्टा तृसिमनापिवान्‌ । 
दक्ष. शक्रः सहस्ताक्ष; बभूव बहु-विस्मयः ॥| 
दो नेत्र घारी सुरेन्द्र आपक रूप के सौन्दर्य को देखकर परितृप्त 
नहीं हुआ, इसलिए अत्यन्त चकित हो उसने सहस्ननेत्र बनाकर 
दर्शन किया ' 
भगवान का चिन्ह भगवान के दाहिने पेर के अंगूठे में सिंह 
का चिह इंद्र के टष्टिगोचर हुआ था, अतः उसने इन प्रभु को सिंह- 
लांछन-सिंह के चिह्न वाला व्यक्त किया, क्‍योंकि शास्त्र में लिखा है :-- 
जम्मगणाकाले जस्स दू दाहिण-पायम्मि होई जो चिरहं | 
त॑ लक्खण-पाउत श्रागम सुत्तेंसु जिगादेहं ॥ 
हरिवंशपुराण मे लिखा है कि भगवान को आशभूषयणों से 
समलंकंत करने के अन्तर इन्द्र ने उनका नामकरण किया, पश्चात्‌ 
उलकी स्तुति की थी | गुणभद्र स्थामी ने उत्तर पुराण में लिखा है +-- 
श्रल तदिति त॑ भक्त्या विभूष्योद्यद्‌-विभूषणः | 
वीरः श्रीवर्धमानरने ष्वित्थाख्या-द्वितयं व्यधात्‌ ॥ २७६, पर्व ७४ ॥ 


( २१६ ) 


बहुत कथन करने से क्या | इन्द्र ने बड़ी भक्ति से प्रभु को 
देदीप्यमान भ्राभूषणों से विभूषित कर उनके बीर और, वर्धसान ये 
दो नाम रखे | 
महापुराण में भगवज्जिनसेन स्वासी ने वृषभनाथ तीर्थंकर का 
वर्णन करते हुए लिखा है कि भगवान अयोध्या में श्रमिषेक के परचात्‌ 
पहुँच गए । वहां महाराज नाभिराज सरुदेवी के समक्ष ईंद्रों ने उनका 
तास ब्रषभदेव रक्खा थां। इस सम्बन्ध में महापुराण के ये शब्द्‌ 
ध्यान देने योग्य हैँ, “महाराज नामिराज मरुदेवी के साथ इंद्र के नाट्य 
को देखकर विस्मय को प्राप्त हुए तथा इंद्रों के द्वारा की गई प्रशंसा को 
प्राप्त हुए। ये भगवान वृषभदेव जगत्‌ भर मे ज्येष्ठ हैं और जगत्‌ का 
द्वित करनेवाली धर्म रूपी अम्रत की वर्षा करेंगे इसलिए ही इंद्रों ने उनका 
नास वृषभदेव रक्खा था ।” 
तृषभोय जगज्ज्येष्ठो वर्षिष्यसि जगद्धितम्‌। 
घर्मामृत मितीम्द्रास्त अकार्ष॑बंघभाहयम्‌ ॥ १६० ॥-१४ पं ॥ 
बर्धमान चरित्र में लिखा है कि महाराज सिद्धार्थ ने भगवान के 
गर्भावतरण से अपने कुल की संपत्ति चन्द्रकला के ससान प्रतिदिन 
वृद्धि को प्राप्त होती हुई देखकर जन्स के दसवें दिवस में देवों के साथ 
भगवान का लाभ श्रीवर्धेसान रखा था। 
तदूगर्भतः प्रतिदिन स्वकुलस्य लक्ष्मी । 
हृष्ठा मुदा विधुकला/मव वर्धमानाम ॥ 
साध सुरेभंगवतो दशमेद्षि तस्व। 
श्री वर्धमान इति नाम चकार राजा ॥ ६१-सम १७॥ 
प्रभु की स्तुति-सुमेरु शिखर पर भगवान का अभिषेक एत्कृष्ट 
बेभव तथा बर्णंनातोत आनन्द पूर्वक संपन्न हो चुका । उस समय इस्ध 
ने उन जिनेन्द्र की बड़ी भक्ति के साथ स्तुति की। इन्द्र ने कहा 
स्व देव परमानन्दम्‌ श्रस्माक॑ कतृमुद्गतः। 
किपु प्रवोधमायान्ति विनाक्कोत्‌ कमलाकराः ॥ २३ ॥ 


( २२० ) 


दें देव ! आप हम लोगों को श्रेष्ठ आनन्द प्रदान करने के लिए 
ही उ्दित हुए हैं । क्‍या कभी सूयये के बिना कमलों का समूह ग्रबोध 
को प्राप्त करता है ! 
मिथ्यान्धकारकूपेस्मिन्‌ निपतन्तमिमम्‌ जनम | 
त्वमुद्ततुंनना धर्महत्तावलम्ब॑ प्रदास्यसि ॥ २४॥ 
हे प्रभो | मिथ्यात्व रूप अंधकार युक्त कूंप में पड़ हुए संसारी 
जीवों के उद्धार करने की इच्छा से आप घर्म रूपी हस्तावलंबन प्रदान 
'बरिंगे। 
त्वत्त; कल्याणमाप्स्यन्ति ससारामय-लम्ता । 
उल्लाधिता. भवद्व क्य-भेपजेरमृतोपगी: ॥ २६ ॥ 
हे भगवन्‌ । संसार रूपी रोग से व्यथित ये प्राणी अमृत सहश 
आपकी वाणी रूपी ओपधि के द्वार नीरोग होकर आपके निमित्त से 
कल्याण को प्राप्त करेंगे | 
अभिषेक का रहस्य -- 
श्रस्नानयूत गात्रोपि स्नपितो व्यय मन्दरे | 
पित्रयितुमेग्रेतत्‌ू जगदेनो मलीमसम्‌ || ३२ ॥ 
है नाथ ! आप स्नान के बिना ही निसर्गतः पवित्र हैं, फिर भो 
जो आपका मेरु गिरि पर अभिषेक किया गया है, वह पापों से मलिन 
किए गए इस जगत को पवित्र करने के लिए ही किया गया है। 
अविलिप - मुगधिस्व॑ श्रविभूषणमुन्दर. । 
भक्तेरभ्यवितो <स्मामि, भूषण: सानुलेपने || ३५ ॥ 
हे देव ! आपका शरीर बिना लेप लगाए स्वयं सुगंध युक्त है 
"तथा विभूषण के बिना ही सुन्दर है, तथापि हम भक्तों ने भक्ति वश ही 
झुगंधित द्वव्यों के लप आर आभूषणों से आपकी पूजा की है। 
पूतात्मने नमलुभय॒ नम. ख्यात-गुणाय ते | 
नमो भीतिमिदे तुम्य गुणानामेकमूतये ॥ ४१॥ 


( २२१ ) 


हे जिनेनद्र ! आपकी आत्मा पवित्र है, अतः आपको नससस्‍्कार 
हो। आपके गुण प्रसिद्ध हैं, इसलिए आपको नमस्कार हो। आप 
अन्‍्स-जरा मरण का भय नष्ट करने वाले हैं तथा गुणों के एक सात्र 
उत्पत्ति स्थान हैं, अतः आपको नमस्कार हो | 


झमिषेक के पश्चात्‌ जो स्तुति की गई उसे पारस पुराण में 
इस प्रकार निबद्ध किया गया है: - 
तुम जग भ्रम नाशन अबतरे । हमसे दास महासुख भरे। 
बिन रवि-उदय तिमिर क्‍यों जाय | केसे कमल-बाग विकसाय | 
मिथ्या मत रजनी अति घोर । मूसे धर्म कुलिंगी चोर। 
जो प्रभु-जन्म प्रभात न थाय । तो किमि प्रजा बसे सुख पाय ॥ २॥ 
ये अ्रनादि ससारी जीव । बिलखें भवगद ग्रसे अतीब | 
सो दुःख मेटन दया-निधान । राजवेद जन्मे भगवान ॥ ३ ॥ 
श्राप परम पावन परमेश । श्रौरन को शुचि करहु विशेष | 
ज्यो शशि सेत प्रमा तनधरे | सेत सरूप सबनको करे ॥ ४॥ 
बिन स्नान तुम निर्मल नित्त | अंतर बाहर सहज पवित्र | 
हम मज्जनविधि कीनी श्राज | निज-पवित्र कारन जिन राज | ५४॥ 


इस श्रकार स्तुति के पश्चात्‌ परम आनन्द से परिपूर्ण सुरेन्द्रो 
ने कुण्डलपुर वापिस आने का जिचार किया। उस समय क्या हुआ ! 


इस पर कवि मूघरदास जी प्रकाश डालते ६ :-- 


तब सब देव जनमपुर-थान । पूरवली विधि कियो पयान | 
चब्यो इन्द्र ऐराबत शीश, गोद लिए, त्रिमुवन पति ईश॥ ५॥ 
पूरवबत दुदमि घुनि गाज | वे ही गीत निरत सब साज ॥ ६ ॥ 
झ्राये जय जय करत अशेष | पिता भवन कीनो परवेश | 
मनिमय आंगन में हरि आय ! हेम सिंहासन पर प्रश्न थाप ॥ 


महाराज पिद्धाथे का आनन्द--कुण्डपुर में प्रभु के आगमन पर 
मद्दाराज सिद्धार्थ को अपार आनन्द प्राप्त हुआ | मानवता के चरम 


( २२२ ) 


विकास की अवस्थारूप तीथंकरत्व से भूषित अपने अद्वितीय पुत्र 
को देख पिता को कितनी प्रसन्नता हुई, इसका कोन असुमान कर 
सकता है? उसका बर्णन करने की क्षमता किसमें है?! वह वाणी के 
अगोचर था। मद्दाराज सिद्धार्थ ने त्रिशलानन्दन को देखा ३-- 
तेज-पंंज निरुपम छुबि देह । रोमांचित तन बढ़यो सनेह। 
माया नींद शी तब हरी | जिन जननी जागी सुख भरी॥ 
माया निद्रा से जग जाने पर प्रियकारिणी माता ने क्या देखा ! 
भूषन-भूषित कांति विशाल । भर लोयन निरख्यो जिन-बाल | 
अ्रति प्रमोद उर उमग्यो तबे। पूरन भए मनोरथ सबे ॥ 
उस समय सुरेन्द्र ने माता-पिता का समुचित समाद्र-सत्कार 
किया :-- 
तब सुरेश रोमांचित कायथ | माता-पिता पूजे मन लाय | 
भूषन-वसन भेंट वहु धरी। हाथ जोर जुग थुति विस्तरी ॥ 
सुरेन्द्र ने जिनेन्र की अपूब स्तुति की थी। 
भगवान जिनसेन कहते है :-- 
भो नाभिराज ! सत्य त्व उदयाद्विमेहोदय: । 
देवी प्राब्येव यब्ज्योतिः युष्मत्त परमुद्‌ बभौ ॥ ८१--१४॥ 
तुम जगमे उदयाचल भूष | पूरब दिशि देवी शुचि रूप । 
उदय भए त्रिभुवनन -रवि जहाँ | तुम महिमा वरनन बुधि कहाँ ॥ 
इन्द्र ने भगवान के पिता से जो ये शब्द कहे, वे वास्तविक होने 
के साथ अत्यन्त महत्वास्पद भी हैं :-- 
देवधिष्णयमिवागारम इदमाराध्यमय वाम्‌ | 
पूज्यों थुबां च नः शश्वत्‌ पिनरो जगतां पितु:॥ ८२ ॥ 
आज आप. राजभवन हम लोगों के लिए जिनातय समान 


पूज्य है। आप जगत्‌ पिता के भी माता और पिता हो | अतः आप 
हम लोगों के लिए सबंदा पूज्य हैं! 


( २१३ ) 


इन्द्र ने भगवान के जन्माभिषेक का वैभव, लोकोत्तरवा, प्रभु की 
अपूर्व सामथ्ये आदि का सजीब चित्रण जब साता त्रिशला दथा 
सिद्धार्थ नरेश के समक्ष किया, तब वे प्रमोद और विस्सय की चरस 
सीमा को प्राप्त हुए थे । 
सुर समाज द्वारा सुरगिरि पर श्रेष्ठ वेभव तथा सौन्द्य के साथ 
अद्भुत जन्माभिषेक का आनन्द हुआ था, किन्तु कुण्डपुर की जनता 
इन नाथ को पाकर आज कृताथे बनी है। राज परिवार त्रिभुवन पूज्य 
हुआ है। इससे क्या ये प्रभु का जन्मोत्सव पुनः नहीं मनावेंगे ! 
इस प्रश्न के लिए अवकाश नहीं है। भगवान के पिता स्वर्य 
इन्द्र से परामर्श करके उस जन्मपुरी को भी श्रेष्ठ महोत्सव पुरी बनाते 
हैं। पारस पुराण मे लिखा है, इन्तर ने भगवान के पिता-माता 
से कहा :-- 
कही सकल पुरबली कथा, भरू महोच्छुव कीनो जथा। 
तब निज नगर विष भूपाल, जन्म उछाह कियो तिहि काल ॥ 
हरघत सब पुरजन परिवार, घर घर भए मन्नलाचार | 
घर घर कामिनि गावें गीत | घर घर होय निरत संगीत ॥ 
मगलीक बाजे बहु भेव बजन लगे सकल सुखदेव | 
श्री जिन भवन नहोन विस्तार, किए सकल भक्नलल श्राचार । 
छिरक्यो चन्दन नगर मंकार रतन साथिया धरे संवार | 
जाचकदान, सुजन सम्मान जथाजोग सब रीति विधान || 


उस ससय सब लोगों की पूर्णतया तृप्ति हुईं थी। कबि कहते हैं-- 
पूरन श्राश भये सब लोय, दुःखी दीन दीखो नहिं कोय ॥ 
महापुराणुकार का यह वणुन झपवे है +-- 
“उस महोत्सब में नागरिक लोग देवों सहश तथा नगर की 


नारियां अप्सराशों के समान लगती थीं। संपूर्ण दिशाएं सु्गंधित धूप 
से व्याप्त हो गई थीं। संगीत, मुदंग आदि की मधुर ध्वनि सर्वत्र 


( रश४ ) 


गृंजती थी | नगर की पताकाएँ फहराते हुए देखकर ऐसा प्रतीत 
होता था, कि बह नगरी नृत्य कर रही हो ।” 

ततो गीतेश्च वादिचेश्व समंगले:। 

व्यप्र: पौरजन: सर्वोप्यासीदानद निर्भर: ॥ ६२-१४ ॥ 


इस प्रकार उस जन्मपुरी में कहीं गीत, कह्टीं बादित्रों की ध्वनि 
तथा विविध मंगल ग्रवृत्तियां हो रही थीं; जिनमें समस्त पुरवासी संलग्न 
थे। इन कार्यों को करने से वे आनन्द रस से भरपर हो रहे थे । 


यह कथन विशेष गोखपुर्ण है :-- 


न तदाकोप्यभूद्‌ दीनो, न तदाकोपि दु्विधः। 
न तदाकोप्यपूर्णो च्छो न तदा कोप्य-कौतुकः ॥ ६३-१४ ॥ 


उस जन्म नगरी में न कोई दीन था, न निधन था, न अपरिंपूर्ण 
इच्छा वाला था, तथा ऐसा भी कोई नहीं था, जिसका हृदय आनन्द से 
परिपूर्ण न हुआ हो । 


प्रथम महावीर जयंती समारोह-- दिव्य समाज ने यथा शक्ति 
सुरगिरि पर उत्सव मनाया था, तो उस कुढपुर की सौभाग्य शालिनी 
जनता ने भी आनंदस्सब मनाने में तनिक भी कमी नहीं की थी | 


यथा में यह ब्रास्तविक सर्व प्रथम महावीरजयन्ती का महोत्सव 
मलाया जा रह था । देवो ने भगवाल का जन्माभिपेक महोत्सव चेत्र 
शुक्ला चोदस का मनाया था . मेरु गिरि के जन्मोत्सव के पश्चाव 
कुण्डपुर में जन्मास्मव हुआ था। जयबबलाटीका में लिखा है, “चैत्त- 
सुक्क-पक्ख-तरसिण रत्तीण” चेन्र सदी मेर्स की रात्रि को भगवान का 
जन्म हुआ था । प्रज्यपाद स्वासी ने निर्वाण भक्ति में लिखा है कि-- 
चैत्र शुक्ल चोदस को प्रभु का अध्पिक 


हस्ताश्रिते शशांके चेतय्योत्स्ते चतुईशी-दिवसे | 
पूर्वाएहे रथ विंबुचेन्द्राश्वक्॒रमिपेकत ॥ ४॥ 


( २२४ ) 


चैत्रशुक्ल चौद्स को पुवास्ह में जब चन्द्रमा हस्त नक्षत्र का 
आश्रय ले रहा था, तब देवेन्द्रों ने रत्नमयी कलशों से वीर भगवान का 
अभिषेक किया था। 


जिबिध पुणय मूर्तियां +--पुण्यशीला प्रियकारिणी भौता तथा 
चिश्व पूज्य पिता सिद्धाथं महाराज के निकट वीर जिनेन्द्र को देखकर 
सरेन्द्र के भन में उत्साह तथा आनन्द का सागर लंहराने लंगा | वेह 
देवेन्द्र इन त्रिवध पुण्य मूर्तियों का दशंन करके अपार हर्ष को प्राप्त 
कर रहा था । अपनी जननी की गोदी में बाल लिनेन्द्र बेठे हों, समीप 
में उनके पिता विद्यमान हों, और वह स्थान हो जहाँ उन त्रिलोकीनामे 
का जन्म हुआ हो, इस संपूर्ण दिव्य तथा पवित्र पुण्य सामग्री समुद्षय 
ने सुरेन्द्र को आनन्द-विभोर कर दिया श्रोर इससे इन्द्र ने आनन्द 
नाम का नाटक किया | 


नाठक :--इन्‍्द्र ने सबं प्रथम धर्म पुरुषाथे, अथे पुरुषाथ तथा 
कास पुरुषाथे रुप फल को सिद्ध करनेवाला गर्भाषतार सम्बन्धी नाटक 
किया ओर फिर जन्माभिषेक सम्बन्धी अभिनय किया। भगवान के 
पृबभवों को बताने वाला भी नाटक किया गया था | 


तांडव नृत्य ;- नाटक का पूर्व रंग प्रारम्भ करते समय इन्द्र ने 
पुष्पांजलि चोेपण करते हुए 'ताण्डवारंभमेवाग्रे! सर्व प्रथम ताण्डच 
नृत्य भारंम किया उसमें इन्द्र ने अपनी विक्रिया शक्ति का उफ्योग 
करते हुए अद्भुत रस का श्रेष्ठ प्रद्शेन किया था । 


नृत्य करते समय कभी बह एक दिखता था, कभी क्षण भर 
में अनेक हो जाता था। क्षण भर में लघु होता था, क्षण में विश्व- 
ध्यापी सा दिखता था। क्षण भर में भूमि पर, क्षण भंर में आकाश में 
पहुँच जाता था | उस नृत्य के बिषय में महापुराणकार लिखते हैं : -- 


इन्द्रजा लमिपेन्द्रेण प्रयुक्तममबत्‌ तदा ॥ १३१--१४ ह 


( २२६ ) 


उस ससय इन्द्र ने ऐसा नृत्य किया मानों इन्द्रजाल का खेल 
ही किया हो। इन्द्र द्वारा किया गया नाटक, नृत्य आदि काये भ्रेष् 
कक्षात्मक थे | देव गंधव आदि सब उसके साथी थे | 
नाटक का ध्येय :-- उस नाटक का ध्येय आर्तध्यान, रौद्रध्यान, 
काम, क्रोधादि विकारों का पोषण नहीं था। उसके पीछे प्रेरणादायी 
शक्ति थी, अपार भक्ति तथा शुभ परिणाम, और प्राप्तव्य था असीम 
झाननन्‍्द और पुण्य का अक्षय,भण्डार । 
संभव है इन्द्र कलामय अद्भुत नृत्य करते हुए त्रिलोकीनाथ 
जिमेन्द्र से सन ही सन यह कहता हो, “प्रभो ! अनंतकाल से कलाहीन 
नृत्य जगत्‌ में किए। अब अपना श्रेष्ठ नृत्य तथा नाठक का प्रदर्शन 
झापके समीप में हो रहा है| यदि आपको यह प्रिय है, तो पुरस्कार में 
मुक्ति सुख प्रदान कीजिए | यदि यह इृष्ट नहीं है, तो कई दीजिए कि 
श्र यह नृत्य का काये बन्द करो |? 
झाजकल विपय-बासना का पोषक गायन, बादन, नर्तन 
वृद्धिंगत हो रह्दा है। वे उक्त कलात्मक कृति में अपना समर्थन सोचेंगे, 
छिन्‍्तु ऐसा करना सत्य के प्रतिकूल होगा । भगवान जिनेन्द्र पुण्यमूर्ति 
थे। उनके समीप पवित्रता तथा पुरय संचय की ही सामग्री का 
समुदाय था | उसके निमित्त से पापक्तय तथा पुण्यलाभ होते थे । 
देखें का प्रस्थान ; - अभिषेक करते समय इन्द्र ने भगवान की 
सामथ्य को देखकर उन्हें त्रीर कहा था, पश्चातू उत्त प्रभु का नाम 
बर्धंभान हो गया। उन वर्धंसान कुमार के यहाँ पन्द्रह माह तक देवों 
का निरन्तर गसनागमन होता था| अब जन्म महोत्सव संपन्न हो 
गया। अतः सर्व देवगण अपने अपने स्थान पर चले गए । 
परिच्यों का प्रबंध :--अपने दिव्य प्रदेश को जाने फे पूर्ब 
इन्द्र ने बाल जिनेन्द्र के योग्य श्रेष्ठ परिचर्या के लिए कुछ देवकुमारों 
को नियुक्त कर दिया । अब वर्धमान कुमार बालचन्द्र के समान बढ़ 
रहे थे। इरिवंशपुराण में लिखा है :-- 


( २२७ ) 


अयेन्द्रेण करांगुष्ठें निषिक्तममृर्त पिबन । 
पित्ोनेत्रामृताहारं वित्रन्‌ बधेते जिना॥ १--६ ॥ 


इन्द्र द्वारा हाथ के अंगुष्ठ में स्थापित अम्रत रस का पान 
करते हुए तथा अपने माता पिता के नेत्रों को आनन्दारत का आाद्दार 
कराते हुए वे भगवान वर्धमान हो रहे थे । 

जिनेन्द्र भक्ति में अपूर्वे रस तथा मोह प्राप्ति-तीथेंकर भगवान 

की पद्वी तीन लोक में अपूब, अ्रतुपम तथा भ्रेष्ठ है। उनके श्रेष्ठ पुण्य 
के कारण उत्कृष्ट बेभव, विभूति तथा आनन्द के अधिपति देब, देवेन्द्र 
आदि अपने भन्तःकरण की प्रेरणा से उन प्रभु के दासानुदास बनते 
हैं । ऐसा करने में उन्हें महान आनन्द प्राप्त होता है । 

स्वर्ग के दिव्य भोगों, विविध शिलासों में उन्हें सरसता और 
माधुये नहीं मिलता । जिनेन्द्र-चन्द्र के पाद पद्मों का आश्रय लेने से एक 
बिलक्षण, कल्पनातीत और पवित्र अनुभूति प्रत्येक प्राणी के हृदय में होती 
है | तीथंकर बर्धभान भगवान, उसके जनक और जननी की सेवा भक्ति 
द्वारा सुरसमाज ने महान आनन्द भ्रौर शांति प्राप्त की थी। इसीकिए 
वे स्वर्ग सहश सौभाग्य और सोंदये के स्थल को छोड़ भगवान के समीप 
आते थे और अपनी दिव्य-भूमि को लौटने पर अंतःकरण पूरक उन्त 
बीर प्रभु को प्रणामांजलियाँ अपित करते थे। 

जिनेन्द्र की इस सेवा और आराधना का फल भी अपूब होता 
है। सौधमेंन्द्र की इन्द्राणी इस निर्मल भक्ति ओर धसस॑ प्रभावना के 
प्रसाद से झ्ागासी भव में नर-तन को प्राप्कर सोक्ष की अधिकारिय्ी 
होती है। यही स्थिति सोधमेंन्द्र की कद्दी गई है। जिस सेबा का मेवा 
स्वरगंश्री से अनंतगुणी आनन्ददायिनी मुक्ति लक्ष्मी मिलती है उस 
झोर कोन बुद्धिमान चतुर और विवेकी प्राणी उत्साहपूर्वक भ्रवृत्ति 
न करेगा 

वादिराज मुनि ने जिनेन्द्र भक्ति के संबंध में इन्द्र की सेवा का 
उल्लेख करते हुए बड़ी मार्मिक बात कही दै :-- 


( ररं८ ) 


इन्द्र: सेवां तव सुकुरुतां कि तया श्लाघन ते | 
तस्पेबेयें भवलयकरी श्लाधतामातनोति ॥ 
तं निस्तारी जनन जलघे सिद्धिकान्तापतिस्वं | 
स्व॑ लोकानां प्रभुरिति तब श्लाप्यते स्तोत्रमित्यम्‌ ॥२०॥ एकीमा्तोन्र ॥ 


है जिनेन्द्र! आपकी सेवा देवेन्द्र करता है, इससे आपरछी 
क्या प्रशंसा हो सकती है ! उसकी यह सेवा संसार-भ्रसण का विनाश 
करड़्ी है, यह प्रशंसा की बात समकनी चाहिए। यद्दि आपकी स्तुदि 
हो सकतो है तो यही होगी कि आप संसार-समुद्र से पार करते हैं। 
झ्लाप सिद्धि लक्ष्मी के स्थासी हैं तथा त्रिलोकी नाथ हैं । 

मिथ्या विचए--अपने को तादिक और विशेष ज्ञानी और सुच- 
तुर मानने बाला व्यक्ति कभी-कभी सोचता है. कि भगवान क जीवन में 
देब-देजेन्द्रों का आगमन तथा उनके द्वारा की गई सेवा आदि का कथन 
सु किया जाता तो चर्चा स्वाभाविक और वास्तविक बन जाती। 

ऐसे लोग अपने समान लघुस्तर पर जिनेन्द्र के स्तर को उतारना 
उच्चित अनुभव करते हैं | बे इस बात की ओर दृष्टिपात नहीं करते कि 
किस कठिनता, त्याग, तपश्चर्या, और लोकोत्तर आत्मसाधना के द्वारा 
कझत्रेक भबों के पुरुषाथ ओर परिश्रम के पश्चात्‌ यह तीथ्थकर प्रकृति 
नाम का कर्म प्राप्त हाता है । 

इन्ही बर्धमान प्रभु क पूष जीवन पर दृष्टि देते समय हमारे 
समक्ष उनका भीपण सिह का स्वरूप उपस्थित द्ोता है, जो वास्तव में 
करता मे यसराज का सहांदर था, किन्तु जिसने दो मुनीन्‍्द्रों के दिव्य 
उपदेश से अहिंसा का प्रेम और जीव दया की दिव्य दृष्टि प्राप्त की थी 
दृधा एक माह पयन्‍त आहार का परित्याग कर आत्ससाधत्ना का 
उद्योग्न प्रोरम्भ किया था | 

उसी सिह के जीव ने आगे के भवों में उन्नत अबस्थाएं पाते हुए 
गा उद्योग को वर्धभान रखा था और अब वही झात्सा बर्धमान 
तीयंकर होकर लोको त्तर पुर्य, तेज, आकर्षण तथा आत्म-सामथ्य का 


( रद ) 


क्रेद्ध बने, तो इसमें क्या अस्वाभातरिकता है, क्या आश्चवये है ? क्या 
बुद्धिदाद के विरुद्ध कश्नत है? जो बुद्धिवाद बिदेक के पीयूष को पीछूर 
पुष्टि प्राप्त करता है, वह प्रगति के पथ प्र पुरुष को पहुँचाता है। इसके 
विपरीत बुद्धिवाद का अभिनय दिखाने वाला, विषेक और सद्दिचार 
का शत्रु यदि तत्वचिन्तन के क्षेत्र में अपनी ठाँग अड़ाता है, तो बह्‌ 
कल्याण के तट से दूर होता हुआ, अविद्या और मोह के सिन्धु में 
अपनी जीवन-नीका को भटकाता फिरता हैं । 

महान मरुभूस में रहकर जीवन जिताने बाला तथा एरण्ड 
वृक्ष को ही सहान बृत्ष राज सोचा करता है। वह बेच।रा उस बड़े बट 
वृक्ष की कल्पना केसे अपने लघु मस्तिष्क में उतार सकता है, जिस 
बट-वृक्ष के नीचे सेकड़ों प्राणी रहा करते हैं । 


सिंधु सदशश आगम--सवेज्ञ प्रणीत जिनागम की दृष्टि विशाल 
है। उसमें ऐसी बातें भी पाई जाती हैं जो कृपमंडूक बुद्धि वाले के गले 
नहीं उतर पाती | इसका यह अथे नहीं है कि सिन्धु के स्वरूप को 
बताने वाली चर्चा में सत्य से शत्रुता कर स्वाभावकता ओर प्राकृतिकता 
के नाम पर दिव्य जीवन की काँट-छाँट की जाए | तब तो ऐसी स्थिति 
होगी, जैसी कुरूप, कुडील तथा बिकृत अंग बाले व्यक्ति को आदश 
बना, उसके अनुरूप सोंदये पुंज, विभूतिमान व्यक्ति के अंग प्रत्यंग की 
काट-छाँट कर उसे कुरूपों की कक्षा में बेठने योग्य बनाया जावे | इस 
संबंध में आत्मकल्याण की आकांक्षा करने वाला व्यक्ति सर्बज्ञ प्रणीत, 
ब्ीतराग, निम्न॑न्ध गुरु परम्परा द्वारा प्रतिपादित प्ररूफण को अपने लिए 
मार्ग दर्शक स्वीकार करेगा | 

बाल प्रभु दी सुधमा :--इस विचारधारा द्वारा मानसिक 
विशुद्धता प्राप्त व्यक्ति यदि वर्धसान प्रभु के दिव्य जीवन पर दृष्टि 
देगा तो, उसे सभी बातें श्रद्धा, आदर, त्रिश्वास ओर सम्रद्धि के योग्य 
सिलेंगी। आचार्य बताते हैं कि भगवान बद्ध मान का जीव क्रम-क्रम 
स्रे बढ़ रहा है. शेशब की अवस्था अद्भुत आनन्ददायिनी थी। स्वस्थ, 


( ढे३० ) 


सुन्दर, सुसव्विद, सस्सित बालक वेसे ही दिव्य विभूति लगता है। 
राजर-राजेन्रों का वेमव उसकी एक मुस्कान और सीटी किलकार के 
आगे रस रहित सा लगता है, तब उस शेशव की स्थिति में बालरूप 
बर्धसान के साधुयं, आकर्षण और पवित्रता की कौन कल्पना कर 
सकता है ९ उन बालवय वाले प्रभु के साथ देव देवेद्र बालरुप धारण 
कर हन्हें आनंदित करते थे । यह कहना अधिक सत्य होगा, कि उन्हें 
आतनन्दित करने के माध्यम से वे स्वयं श्र ष्ठ आनन्द को प्राप्त किया 
करते ये। बात जीवन में शरीर की आवश्यकताओं को पूर्ण करने का 
काये और उत्तरदायित्व स्वयं सेबाथे समागत सुर समाज ने स्वीकार 
किया था। महापुराण में लिखा है :-- 

भाश्योनियोजिताश्चात्य देव्य: शत्रेण सादरम्‌ । 

मज्जने मख्डने स्तन्ये संस्कारे क्रीडनेडपे च॥ १६४५-१४ ॥| 

इन्द्र ने बढ़े आदर के साथ भगवान को स्नान कराने, आभूषण 
पहिनाने, दूध पिलाने, शरीर का संस्कार करने तथा खिलाने के कार्य 
में श्रनेक देवांगनाओं को धाय का कार्य सौंपा था । 

शेश॒ब :--शैशब अवस्था में भगवान को देखकर माता-पिता 
अपर्णनीय सुख प्राप्त करते थे। महापुराण में लिखा है :-- 

ततोज्सो स्मितमातन्वन्‌ संसर्पन्मणिभूमिषु | 

पिन्रोमुंदं ततानायें बयस्थदुभुत्‌ चेश्टितः || १६६-१४ ॥ 

भाश्चयंप्रद चेष्ठाओं को धारण करने वाले बे प्रभु अपनी 
प्रारंभिक अवस्था में भी मन्द-मनन्‍्द्‌ हंसते से और कभी सणिमयी 


भूसि पर गसन करते थे और अपने जनक और जनती को हर्षित 
करते थे-- 


जगदानंदि नेत्राणा उत्सवप्रदमूजितम्‌ | 
कलोज्न्वल तदस्यासीत्‌ शैशवं शशिनो यथा || १६७ ॥ 


भगवान की वह शेशव अवस्था शशि समान थी कारण, शशि 
के ससान वे विश के लेत्रों जो आनन्दप्रद थे, मद्दान उत्सब के कारण 


( १२३१ ) 


बनते ये | चन्द्र अपनी कलाओं से दीप्रिसान है तो थे अ्रमु अनेक 
पवित्र कलाओं के द्वारा दैदीप्यमान हो रहे थे । 


श्रीमन्मुखाम्बुजेष्स्यासीत्‌ क्रमान्मनभारती । 
सरस्वतीव तद्‌बाल्यम्‌ शनुकर्त्‌ तदाश्रिता | १७० ॥ 


क्रमशः अंग-विकास ;--उन प्रभु के श्री संपन्न मुखकमल से 
क्रमशः से अस्पष्ट बाणी प्रकट हुई, जो ऐसी प्रतीत होती थी, मानो 
भगवान की बाल्य अवस्था का अनुकरण करने के लिए स्वयं सरस्वती 
देवी ने उन बाल जिनेन्द्र का आश्रय लिया हो | 


ज्ञान की दृष्टि से भगवान का विकास आश्चर्य प्रद था। मतिज्ञान, 
श्रुतज्ञान के सिवाय वे भवप्रत्यय अवधिज्ञान से समलंकृत थे। सतिज्ञान 
ओर श्रुतज्ञान तो परोक्ष ज्ञान कद्दे गये हैं, किन्तु अवधिज्ञान एक देश 
प्रत्यक्ष है। उसके क्षयोपशस होने पर आत्मा दूर-दूर के पदार्थों का; 
काल की अपेक्षा दृरभूत, भविष्यत , तथा वर्तमानकाल की अगशणित 
बातों को बिना श्रम के जानती है। ज्ञान की अपेक्षा भगवान महान 
शाख्ज्ञों, कलावेत्ताओं तथा तत्वचिंतकों के आराध्य थे, किन्तु मनोभाव 
को व्यक्त करने की वाणी शारीरिक विकास पर आश्रित है। अंगों का 
पूर्ण बिकास क्रम से होता है। अंगों का पूर्ण बिकास नहीं होने 
से बाल जिनेन्द्र धीरे-धीरे चलते थे, ओर गिर पड़ते थे, इससे उनकी 
आत्म-सामथ्य को न्‍्यून नहीं सोचना चाहिए। वीर्यान्तराय कर्म के 
क्षयोपशस विशेष वश उनकी आत्मा अतुल शक्ति समलंकृत थी। 
आचाय उन प्रभु का वर्णन करते हैं :-- 


स्खलतद शनेरिन्द्ररनीलभूमिषु संचरन्‌। 

स॒ रेजे बसुधां रक्ते: अ्रब्जेल्पहरन्िव || १७१-१४ ॥ 

वे बाल जिनेन्द्र इंद्रनील सरिण निर्मित भूमि पर डगमग-हगसग 
चलते थे, चलते चलते वे गिरते थे। उस समय ऐसा लगता था, कि 
वे देवाधिदेव वसुधरा--१८्वी को कमलों का उपहार ही दे रहे हों | 


( २३२ ) 


कवि भूघरास जी का बाल जिनेन्द्र का यह चित्रण बढ़ा 
मघुरहे: - 

मनिमय श्रांगन माहि श्रनूप | विचरें जिनपति बालसरुप ॥ 

बहुविधि देवकुमार मनोग, बालक रुप भए बय योग ॥ 

घुटियां गमन करें तिन साथ, ज्यों नछ॑त्रगनन में निशिनाथ ॥ 


कभी भगवान लेटकर ऊपर देखते थे । उस समय ऐसा लगता 
था मानो वे सिद्ध लोक को ही देख रहे हों, जहाँ उन्हें शीघ्र ही अपना 
निवास करना है | कवि कहते हैं :-- 


कबहीं सेनासन सोवन्त, ऊपर दिढ़ जिन यो जोबन्त । 
श्रजों मुक्ति मो केतक परे, मानो यह शंका मन धरे ॥ 


भगवान धीरे-धीरे पेर उठाकर चलते थे, उससे ऐसा प्रतीत 
होता था, कि कहीं उनके चरण विन्यास द्वारा एश्वी को पीड़ा तो न 
हो रही हो अथवा वह वर्धमान का भार करने में असमर्थ है। यथार्थ 
में देखा जावे तो कहना होगा कि एथ्वीतल जिनेन्द्र के पगतल के 
स्पर्श मात्र से आभारी बनता जा रहा था, क्योंकि केवलज्ञान होने के 
पश्चात्‌ ये वर्धभान भगवान फिर सदा के लिए मूत्र का स्पर्श त्याग 
देंगे । कवि कहते हैं :--- 

कबही पुहुमीए जिनराय, कंपित चरन ठवे इहि भाव | 

सहै कि ना धरती मुझ भार, शक उर उपमा यह यह धार ॥ 

2 तीथेंकर की अन्य तीर्थंकर से मेंट नहीं होती, यह आगम 
प्रतिपदित नियम उस समय सम्रक में नहीं आता था, जब बाल- 


वधसान रत्ननिर्मित दीवाल मे स्वयं को प्रतिबिम्बित देखते थे । कवि 
का कथन है कि : 





» बोद्ध धर्म मे दो बुद्धों का परस्पर मिलना नहीं भाना गया है । 
“मिलिन्द प्रश्न! में बोध भिक्तु नागसेन से राजा मित्रिन्द ने पूछा है :-- 


( क्रमशः ) 


६ शश्३ ) 


कबहीं रतनभीत में रूप, भलके ताहि गहेँ जगभूपष । 
जिनसों जिन न मिलें सर्वथा, करत किधों कहवत यह बृथा ॥ 
यहाँ उक्त कथन उत्प्रेक्ञालंकार है, अतः आगम के कथन में 
बाधा नहीं सो चनी चांहिए । 
बाल विनोद - उनके बाल्य-कालीन रसभरे पवित्र विनोद का 
यह चित्रण बड़ा मनोरम है-- 
कबहीं रतन रेत कर लेत, करें केलि सुरकुमर समेत। 
कवहिं माय बिन रुदन करेय, देखें फेर विहँ सि हँस देय ॥ 
ओर भो प्रभु की बाल लीला देखिए -- 
कबहीं छोड़ शची की गोद, जननी श्रंक जायें मनमोद | 
मातासों माने श्रति प्रीति, बाल श्रवस्था की यह रीति ॥ 
यो जिन बालक लीला करे, त्रिभुवन-जन-मन-मानिक हरें । 
क्रमसों बालमारती नाम, श्रीमुख कमल लसी श्रमिराम॥ 
अपने आत्म विकास--धीरे धीरे शेशव व्यतीत हुआ । अब 
सगवान पहिले से बढ़े दिखने लगे। उनका शरीरिक विकास यथाथे में 
आध्यात्मिक विकास के समक्ष प्रगतिगामी नहीं दिखता था। उनकी 
आत्मा का तेज, सामान्य श्रेणी के व्यक्ति की बात तो क्या, श्रेष्ठ 
योगीश्वर भी उनके आत्म-तेज में अपने लिए अद्भुत उपादेय सामग्री 
प्राप्त करते थे। उत्तरपुराण में ग्रुणभद्र।चाये ने लिखा है. कि आकाश 


( शेषांश ) 

“यदि सभी बुद्ध एक ही राह बताते हैं, एक ही उपदेश देते हैं, एक 
ही बात कहते हैं! एक ही शिक्षा देते हैं तो संसार में एक स्राथ दो बुढ्ों के 
इक्ट्ठे होने में क्या श्रापत्ति है ९”? 


नागसेन भिक्तु उत्तर देते हैं :-- 
“यह लोक एक ही बुद्ध को एक बार धारण कर सकता है| एक से 
श्रधिक के गुणों को सम्हाल नहीं सकता |” ( पृष्ठ २८६ ) 


( रहे ) 


में गसन करने की अ्रद्युत क्षतता सम्पन्न दो श्रेष्ठ साधुराज उनके 
पुण्य दर्शन मात्र से प्रभावित हुए थे और उन्हें अपने लिए भ्रसाधारण 
दिव्य प्रकाश मिला था। 
आये कहते हैं :-- 

संजयस्याथसंदेहे सजाते विजयस्य च | 

जन्मान्तरमेवेनमम्येत्यालोक मात्रतः || र८२--७४ ॥ 


सरन्‍्मति नामकरण--एक समय संजय ओर बिजय नास के 
दो चारण ऋद्धिधारी मुनियों को पदाथे के विषय में कुछ सन्देह 
हत्पन्न हुआ था। वे बाल-जिनेन्द्र के निकट आए । उन्होंने उन प्रभु 
की दिव्य छवि का दर्शन ही किया था, उसका क्या फल हुआ | 
आाचाये कहते हैं : -- 


तत्संदेहगते ताभ्यां चारणाभ्या स्वभक्तित्त. | 
ग्रस्वेष ससन्मतिर्देवों भावीति समुदाहृतः ॥ २८३ ॥ 


उन शेशव अवस्था वाले वर्धभान भगवान के दिव्य दर्शन द्वारा 
उन मुनीन्द्र युगल की शंका दूर हो गई, इसलिए उन्होंने अपने अन्तः 
करण की भक्ति पूंक उनको होनहार भगवान 'सन्मतिः संक्षा प्रदान की । 
आध्यात्मिक प्रभाव वर्धभान चरित्र मे भी बाल-जिनेन्द्र के 
आध्यात्मिक प्रभाव ओर दिव्य तेज की चर्चा इन शब्दों में की गई है।-- 
तस्थापरेद्रथ चारणलब्धियुक्तो, 
भर्तुयती विजय-सजयनाम-पेयो । 
तद्वीज्षणात्सपदिनि: सतसशयार्थो, 
शातेनतुजेगति सन्मतिरित्यभिरव्यां ॥ ६०-- १७ पर्व 
तदनन्‍तर एक दिन चारण ऋद्धिधारी संजय और बविजय- 
मासक दो सुनि सगवान के दर्शन सात्र से तत्काल पदाथे 
के विषय में उत्पन्न शंका से विमुक्त हुए। अर्थात वर्धमान प्रभु के 
वर्शन से उन्हें सत्‌ मति-निर्मल बुद्धि प्राप्त हुईं । अतः उन्होंने भगवान 
का मास 'सन्सति' रखा। 


( २३५ ) 


नेसगिक ज्ञान विक्रास- इस प्रसंग में एक गम्भीर और महत्वपूर्ण 
शंका का ससाधान सहज ही हो जाता है, कि पूर्ष भर्वों में किए 
गए उम्म तपों के प्रसाद से निसर्गतः उनका क्षयोपशम अर्थात ज्ञान- 
शक्ति विश्व के श्रेष्ठ विद्वानों को विस्मय में डालती थी। इस प्रकार 
प्रभु बाल होते हुए भी ज्ञान की दृष्टि से त्रिभुवन के गुरु थे। अवधिक्ञान 
के द्वारा नेत्र, कर्ण, घाण, रसना आदि इन्द्रियों की सहायता के बिना 
त्रिकालबर्ती पदार्थों की अनेक पर्यायों को जानने की वे क्षमता रखते थे । 
ऐसे प्रभु को पाठशाला में भेजे जाने पर कौन उनका गुरु बनेगा ९ 
ओर उन्हें शिष्य रूप में स्वीकार करने की ठपद्यास पूर्ण स्थिति का 
प्रद्शन करेगा | + 


कुछ लेखक भगवान को कुमारावस्था में पाठशाला में पढ़ने 
भेजते हैं। इस सम्बन्ध में मनोवेज्ञानिक स्तर पर यह बात विचार 
योग्य है, कि जिन बाल-बय वाले भगवान का दशनसात्र मुनीन्‍्द्रों को 
ज्ञान प्रदाता बना, जो मुनीन्द्र बड़े-बड़े शास्त्रज्शों, शास्त्रियों और 
कलाकारों को बहुत काल तक शिक्षा दे सकते थे, ऐसे श्रेष्ठ तपस्थी 
जब बाल जिनेन्द्र के निकट सम्पक से अज्ञान-विमुक्त हुए और 5न्हेँ 
दिव्य प्रकाश प्राप्त हुआ, तब भला उन जिनेन्द्र का कोई गुरु बनेगा 
या विश्व उनके चरणों के ससीप आकर ज्ञान प्राप्त करेगा | भगवान 
के शिक्षण के लिए अध्यापक को व्यवस्था वास्तव में सूये को प्रकाश 
प्रदान करने की कला सिखाने के लिए जुगनू को गुरूजी का पद्‌ प्रदान 
करने सटश बेद्धिमत्ता की बात होगी | 





+ बुद्धल् प्राप्ति के बाद जब बुद्ध काशी जा रहे थे तो मागे में उन्हें 
उपक नामका एक परित्राजक मिला । उसने पूछा, “मित्र, आपका गुरू कौन है १” 
बुद्ध ने कहा था, “न मेरा कोई आचारय॑ है, न मेरे समान दूसरा कोई है। 
देवताओं और भनुष्यों के साथ सारे संसार में मेरा जोड़ा कोई नहीं हे |” 


( मिलिन्द प्रश्न ४. २८६९ )। 


( श३६ ) 


ऐसी कल्पना के गर्भ म॑ यह बिचार प्रतीत होता है कि भगवान 
तीथकर: नहीं हैं, वे तो हमारे सदश ही अज्ञान, अविवेक आदि विकारों 
से आपूर्ण हैँ। भगवान को अपनो योग्यता से प्राप्त पुरुषाथे ओर तफ्स्या 
से उद्धृत उपलब्धियों के उच्चासन से नीचे उतारने का प्रयत्न श्रशोधन 
काये है। विशाल विश्व पर दृष्टि डालने वाले को अनेक उदाहरण ऐसे 
मिलेंगे कि जन्मान्तर के विशिष्ट संस्कारों के फलस्वरूप स्वयमेत्र धिषिध 
कलाओं में नेपुण्य और अद्भुत प्रवीखता प्राप्त होती है। 


मह्ाफुएणक्कर 'लखंते हैं ऋ--“मरति, श्रुत और अबधि, ये तीनों 
ही शाम भगवान के साथ ही उत्पन्न एुए थे, इसलिए उन्होंने समस्त 
विद्याओं शरीर लोक की स्थिति को अच्छी तरह जान लिया था। थे 
भगकात समस्त विद्याओं के ईश्वर थ इसलिए उन्हें समस्त विद्याएं 
अपने आप ही प्राप्त हो गई थीं, सो ठीक ही है. क्योंकि जन्मान्तर का 
अभ्यास स्मरणर्शाक्त को पर्याप्, पोषण प्रदान करता है-'ननु जन्मान्तरा- 
भ्यासः स्मृति पुष्णाति पुष्कलाम्‌ | जिनसेन स्वामी लिखते हैं - 
कलासु कोशलं श्लाध्यं विश्वविद्यासु पायवम्‌। 
क्रियासु क्मठत्वं च स भेजे शिक्षया विना || १८००-१४ ॥ 
व भगवान शिक्षा के बिना स्वयमेव संपूर्ण कलाओं में प्रबीण, 
समस्त विद्याओं में निपुण और सम्पूर्ण क्रियाओं में कार्य कुशल थे | 


महाकबि का यह कथन भी महत्वपूणे है-- 


वाइसय सकल तस्व प्रत्यक्ष वाक्प्रमोरभूत्‌ | 
येन विश्वस्य लोकस्य वाचसत्यादभूदू गुरु.॥ १८१ ॥ 
बे भगवान सरस्वती के स्वासी होने से समस्त शास्त्रों के स्वयं 
वेशाही गए थे | इसलिए वे समस्त जगत के गुरु हो गए थे। 
जिस प्रकार किसी व्यक्ति ने किसी धनपति के ससीप विपुल 
घनराशि जमा करा दो हो और वह जब चाहे तत्र यथेन्छ द्रव्य प्राप्त 
कहं-लेता है। ऐसे धनीसानी को देख बेचारा निर्धन दाँतों तले अंगुली 


( २३७ ) 


दावा हुआ सोच नहीं पाता कि क्‍यों उसके समीपवर्ती व्यक्ति झी 
इच्छानुसार प्राप्त धन का प्रवाह परिठृप्त करता है और वह गरीब का 
गरीब बना रहता है। इसी प्रकार पूर्वभब में तपस्या के प्रसाद से 
तीर्थंकर भगवान ने कर्मों के बक में जो क्षयोपशम की संपत्ति सोंप दी 
है, वह तीर्थंकर पर्याय में उन्हें प्राप्त होती है । 


आए वर्ष की वयमें अरुत्रत घारण--भगवान पर्धमान प्रभु अब 
आठ बर्ष के हो गए। आठ वे के पूर्व सनुष्य संयम धारण करने के 
योग्य सामथ्ये-रहित होता है। कर्मभूमि का मनुष्य आठ बे की 
अबस्था के बाद ही सम्यक्त्व रूप रत्न को प्राप्त करने की योग्यता 
युक्त होता है! इसीलिए अब तक भगवान ने श्रत नहीं लिए थे। अब 
बे अगुत्रत धारण करते हैं । 


गुणभद्र स्वामी ने लिखा है :-- 


स्वायुराद्ष्ट-वर्षे भय: सवेषां परतो भवेत्‌ | 
उदिताष्ट-कषायाणां तीर्थेशां देशसंयम: ॥ ३५-पवे ५३॥ 


+सर्व तीथंकरों के अपनी आयु के आरंभ के आठ बषे के 
अनंतर ही देशसंयम होता है ओर उनके प्रत्याख्यानाबरण तथा संज्बलन 
रूप आठ कषायों का उदय पाया जाता है। 


व्रत का २हस्य--इस देशसंयस का धारण कर अणुज़्ती बनने 
से क्‍या लाभ द्वोता है, यह आचाये समभाते हैं /-- 


ततोस्य भोग-वस्तूनां साकल्येपि जितात्मनः। 
वृत्तिनियमितेकाभूद-संख्य - गुण - निजेरा ॥ ३६ ॥ 


+ भगवान श्रसाढ़ बदी षष्ठी को माता के गभ में झ्राए थे। श्रतः उसी 
श्रसाढ़ वदी षध्ठी को आठ वर्ष पूर्ण होने पर भगवान ने श्रमुत़्त लिए थे। 
श्रागम में गर्भ में श्राने से ही मनुष्यगति रूप उत्ताद मानकर जीवन गशना की 
जाती है। 


( शडंप ) 


अतः भोग्य सर्व प्रकार की सामग्री श्राप्त होते हुए भी एन 
जितेन्द्रिय भगवान की प्रव्॒त्ति नियमित रूप हो गई थी, जिससे असंस्यात 
गुस्यी कर्म निर्जरा होती थी। 


बाल ऋ्रीड़ा-भगवान देशन्नती बन गए, किन्तु उनकी बाललीला 
तथा कीड़ाओं पर कौन नियंत्रण डाल सकता था ! खेल-कूद में काल 
व्यतीत करना बाल जीवन का निसर्गज अधिकार सा है। भूधरदास 
कविषर कहते हैं :-- 
इहि विधि श्राठ वर्ष के भये, तब प्रभु आ्राप अनुत्रत लिये। 
देबकुमार रहें संग नित्त, ते छिन-छिन रंजें जिन चित्त ॥| 
कभी देवगण विक्रिया द्वारा विविध रूप घनाकर प्रभु को संतुष्ट 
करते थे । 
कबही गज तुरंग तन धरे, तिन पें चढि प्रभु जन मन हरें। 
कबहीं हंस, मोर बन जांहि, तिन सों जगपति केलि करांहि ॥ 
कबहीं जल क्रीड़्ा थल गम, कबहीं बन-विहार-भू रमें । 
कबहीं करें किन्नरीगान, सो प्रभु सुजश सुने निज कान || 


क्रीढ़ाका हेतु :--निसर्गतः अद्भुत ज्ञान ओर विद्याओं के स्थासी 
होते हुए भी भगवान बाल क्रीड़ा में खूब संलभ रहा करते थे। इसका 


रहस्य क्‍या था, इस पर महाकवि असग इन शब्दों में प्रकाश 
डालते हैं : -- 

संप्राप्पते न पुनरेव वषुः सुरूपषं । 

बाल्यं मया क्षपित-संसतिकारणल्वात्‌ ॥ 

तस्मादिमां सफलयामि दशामितीब । 

मत्वामरे: सह जिन पृरथुके: सरेमे ॥| ६४-१७ ॥ 

मेने संसा: के कारणों का क्षय कर दिया है और मुझे मोक्ष 
प्राप्त करना है, इससे अरब आगे सुरूप युक्त शरीर तथा यह बाल्य 
आअबस्था नहों प्राप्त होगी, इससे में इस दशा को सफल बनाऊँगा, ऐसा 
सोचते हुए ही मानो वे भगवान छोटे बाज्नकों के साथ क्रीड़ा करते थे । 


( २३६ ) 


संगम देव द्वारा परौक्षा ; - एक दिन भगवान समीपवर्ती उ्यान- 
बन में अनेक राजकुसारों के साथ क्रीडा कर रहे थे। वे वृक्ष पर चढ़ते 
उतरते खेल रहे थे। उस समय एक संगम नाम का देव बहां 
आया। उसने सौधमन्द्र की सभा में वर्धभान जिन की बीरता की 
की अ्रशंसा सुती थी। उस कथन की परीक्षा करने की इच्छा उसके मन 
में जागृत हुईं थी । उसने विशाल सपंराज का रूप धारण कर लिया । 
वर्धमान चरित्र में लिखा है :-- 

स विकत्य फणा सहस्लभीम॑ फरिरूपं तरसा बट्स्य मूलम्‌ | 

विटपे सह वेश्तेस्म बाल्ास्तमथालोक्य यथायथं निपेतुः ॥६६॥ 


उस संगम देध ने सहंस्रफण युक्त भीषण सप॑ का रुप धारण 
कर शीघ्र ही बट वृक्ष के अधोभाग को वेध्टित कर दिया, यह देखकर 
सभी बालक पदापट गिरने लगे | 
चरणौ विनिवेश्य लीलयासी । 
भगवान्मूर्धनि तस्व भोगिभतु ॥ 
तस्तोइवततार बीतशंकोी । 
भुवि वीरस्य हि नास्ति मीतिहितु: ॥| 
उस समय वर्धमान कुमार ने लीलापूर्वक उस सपराज के मस्तक 
पर अपने दोनों पेर रखे और बिना किसी प्रकार के भय के वृक्ष से 
उतर पड़े | वह यथार्थ ही है, क्योंकि वीर पुरुष के लिए इस जगत्‌ में 
भय का कोई भी कारण नहीं है । 
इस प्रसंग का उल्लेख करते हुए गुणभद्राचाये ने लिखा है कि 
“कुमारः क्रीड़्यासास साठ्पयकत्तदा”-( २६८४-७७ ) जिस प्रकार 
बालक साता की गोद में क्रीड़ा करता है, उसी प्रकार वीर भगवान ने 
उस भीषण सर्पराज के साथ क्रीड़ा की थी | 
महजीर नामकरण :-- 
अभयात्मतया प्रद्ृश्चेता विदुधस्तस्य निज प्रकाश्य रूपं । 
श्रमिषिच्य सुवशकुभतौयै: स महावीर इति व्यघत्त नाम || दै८ ॥ 


( २४० ) 


वर्धमान प्रभु की निर्भीक वृत्ति को देखकर संगम देव अत्यन्त 
हित हुआ तथा उसने अपना दिव्य स्वरूप प्रगट किया। पश्चात्‌ 
सुष्ण के कलशों के जल से भगवान का अभिषेक क्रिया और उनका 
लास महावीर” रखा। 


निर्विकार मन :--उस समय देश में, विदेश में, दिग में, दिगनत में 
जहाँ देखो वहीं महावीर भगवान की चर्चा चला करती थी | दिव्यात्माओं 
के मध्य भी उनके जीवन की कथा चलनी थी । उनके मनोभाष, उनका 
मृदुल व्यवहार, उनकी प्रतिभा तथा उनके लोकोत्तर पुण्य का स्मरण 
कर कुण्डपुर की जनता अपने को उस महानगरी में जन्म धारण 
करने के कारण महान भाग्यशाली मानती थी । यह सोचना, समभना 
वास्तविकतापू्ं था । देवेन्द्र, देवियां, देवगण उस पुरी में सदा 
आते रहते थे, क्यांकि बीर प्रभु के पुण्य चरणों की छत्रछ्ाया 
में जो रस मिलता था, जो आनन्द आना था, जो हृदय की नवस्फूति 
तथा उज्ज्वल प्रेरणा प्राप्त हुआ करती थी, वह स्वर्ग लोक में सर्वधा 
असंभव थी। अनुपम सौन्द्य की राशि सुर बालाओं का भी निरन्तर 
आना जाना लगा रहता था, किन्तु वीर प्रभु का देदय पूर्णतया निविकार 
था। वे माठजाति को साता प्रियकारिणों की श्र णी का सोच मातृत्व 
बुद्धि रखते थे। वेसे विश्व का धार्मिक इतिहास यदि फ्तपात, भय 
तथा मोहमाव वा त्यागकर न्याय दृष्टि स देखा जाय, तो बढ़े २ 
प्रसिद्ध महापुरुप, देव, देवता भी प्रसंग आने से शीलधर्म से डिगे हुए 
सिलेंगे | इसमे उनका दोष नहीं है। काम का विकार बड़े बड़े लोगों 
के हृदय की आँखों को फोइड देता है। ऐसा व्यक्ति अन्धा बनकर 
कत्तन्य, अकर्त्तव्य, लोक लाज, धर्म, अधर्म को भूल जाता है. तथा 
ऐसा कुकर्म कर बेठता है, जिससे उसकी सारी कीर्ति तथा तप की 
कमाई सिट्टी में मिल जाती है । 


वीर प्रभु का शील श्रपूर्व था। वे पवित्रता की साज्षात्‌ मूर्ति 
कक निर्षिकार बचारों 
थे | उनका मन अत्यन्त निर्विकार था, निर्रष था, तथा भव्य 


( र४१ ) 


से ओतप्रोत था। तीर्थंकर भगवान का निर्दीष शील देख अस्मश॑ग 
झाचाये भक्ताभर स्तो5 मे कहते हैं ः- 

चित्र॑ किमत्र यदि ते त्रिदशांगनामि: । 

नीत॑ भनागपि मनो न विकार मार्गम्‌ | 

कह्पान्तकाल - भरता चलिता - अलेन । 

कि मंदराद्रि - शिखरं चलित॑ कदाचित्‌ ॥ १४॥। 


इम संस्कृत श्लोक का पद्यानुवाद हिन्दी में इस श्रकौर है :-+- 


देवांगगा हर सकीं मन कोन तेरे। 

श्राश्च 4 नाथ इसमें कुछ भी नहीं है |॥ 

कल्पान्त के पवन से उड़ते पहाड़। 

के मंदराद्रि हिलता तक है कभी क्या ! ॥ 

पवित्र व्यक्तित्व :--भमवान मह|बीर की पवित्र चित्तदृत्ति पर 
गुणभद्र स्वासी इस प्रकार डालते हैँ :-- 

न गोमिन्यां न कीत्यों वा प्रीतिरस्थाभवद्विभो: । 

गुणेष्विव सुल्लेश्यानां प्रायेण हि गुणा: प्रिया: || २८३६-७४ ॥ 

उन बीर प्रभु का प्रेम नतो ज्द्मी पर था और न क्ोत़िं. पर 
ही उनकी कोई दृष्टि थी; किन्तु सुलेश्या धारण करने बाल्े भ्र्धाव्‌ 
उज्श्यल मनोभाव वाले सत्पुरुषों के समान उनका प्रेम गुणों पर ही 
था । वास्तव में महान ग्रात्माओं को प्रायः गुण ही प्यारे लगते हैं । 


बिषय-कि्त मनसस्‍्दी :--सहाबीर असाधारण भश्रद के३ वे 
उच्चंकोटि के तत्व चिंतक तथा ज्ञान-ध्यान निरत संहंपुरुंष थे। यौधन 
के आते ही युबक का सन युवती की और आकर्षित होले है, 'किंन्तु 
भहावीर के हृदय पर किसी रमणी का सौन्दर्य अथवा आकिरेशा आंबना 
स्थान नहीं बना सझा। राज्य-शासन द्वारा अहँकार को बोषणश भी 
हनहें प्रिय हीं था। संभार के परिभ्रमण से उनकी जाह्सों किया 
थक चुकी थी। भगवान ऋषभदेव ने चतुर्थाल के ऑ्रेंस के सीन 


,(“श४्टध३ ) 


एड: आठ माह; पिम्द्ह दिने पूर्व ही मोक्ष प्राप्त किया था.। पूरा अवतुर्थक्षाल 
व्यतीत हो गया, जो ब्यालीस हजार शअर्ष कम एक 'कोड़ीकड़ो सागर 
प्रभाण था । अब पंचमकाल का आगमन अधि समीप है । . 


बे देखते थे कि अनेक लोग हिंसा प्रचुर क्रियाफांण्ड मे संलप्न 
हो अपना अहित कर रहे थे। उनका मन विषय भोगों से निसर्गतः 
ख्त्यन्न उदास रहा करता था। थे तो वे पूरे तरुण किन्तु उनकी 
गंभीरता तया /विचारकता वृद्धों के लिए भी आदर्श थी । . 


घमान चरित्र में लिख है :-- 
भ्रथ लंघित-शेशव: क्रमेण प्रतिपेदे नवयौवने श्रिया सः । 
भगवाल्निजचापलं विहन्तुं स्वयमम्युद्त एवं वर्धभान: ॥६६॥ 


क्रम से शेशव काल वो व्यतीत करके अपनी चंचलता का 
भररित्यीग' कियां, इस समय वर्धमान भगवान के समीप तादण्य रुप 
लक्ष्मी झाई | 


विवाह का प्रस्ताव ;-सर्व प्रकार ग्रुण संपन्न योग्य अबस्था 
प्राप्त पुत्र रत्न को देखकर माता प्रियकारिणी ने अपने अपूर्व आत्मज 
मनवीर के थोग्य संहर्यर्मिशी लाने का विचार अपने प्राणनाथ 
ए कह्वारी् सिद्धार्थ से कहा। सिद्धाथे परेश ने मद्दारनी प्रियकारिणी 
विज समर्थन किया। साता प्रियकारिणी के मह्ाबीर वास्तव में अद्वितीय 
संबान ये) तीयफर अपनी माता के एकसात्र पुत्र होते हैं। जिस जननी 
£ के विश तिल्लोक' पूल्य, तीर्थंकर का जन्म हो, उसकी कोख में झाने की 
म्ात्िता पतथा: उस, अकार का पुण्य वूसरे व्यक्ति में नहीं होता है। 
[औिनेख के-्भरेष्ठ पुरय को महती क्षति पहुँचती है, यदि सद्ाधीर 
एविधवात की-साता को अन्य पुत्र उसझ करने घाला माता जाय | झाता 
(.काखुकयो सर्द, अभेसान रहता है, इसी से सर्वक्ष प्रशीत प्रामाशिक 
।सशिकरागओा में तीसंकर , के भाई बदन को. उत्पत्ति का प्रतिषादस हीं 
गीशिजकादेक [0 (० ताज 0 ० 


( रेई३ ) 
अंगधाने का:हंद्य- विषयों से अत्यन्त (विरक्तरुहतो'यॉत एक 
दिन पिंतों ने कहा हक हे का -३]9 ४४५७ हक पिफ्रछ 


४००५ जिनन्द्र शत पनिक कण , ४3 छंछ 


सभा सिंहासन एक दिने, बैठे सहज 
* झुरनर में प्रभु यों दिप, छयों उद्झगण में चन्द्र ॥ 

: लैह सलिल भोजे वचन, युनो कुमर जगराये । 

' शक राज-कन्या बरों करों उचित व्यवहार | आकर 
वंश वेलि श्रागे चले, सुख पावे परिषार ॥ 
नाभिराज की श्राश ज्यों, भरी प्रथम अवतार | . 


तथा हमारी कामना, पूरन करो कुमार ॥ 


"७ ४६5 »*फ्ारो 
जब ६ ऐैफीक 
बाएं कक ५ 7 
53 ॥व७ ४ 
७ कक कहर ४ ३ हीरे 
७ गम्हों 

ब्रह्मचारी रहने का संकल्प :--पिता के शब्दों को सुज्रकर विषय 

विरक्‍्त भगवान ने कहा : 


पिता बचन सुनि प्रभु दियो, प्रति-उत्तर तिहि बार। 


'रिषम देव सम मैं नहीं देखो . हिए ,विचार || है ही पर 

मेरा जीवन केवल वहूत्तर ब्ष प्रझेश है।. मेरी: ऋवभनाथः 
तीथंकर के साथ तुलना नहीं हो सकती। उनकी आयु महयात्र लीक 
भगवान के ये पिचार सार्मिक है: - 


अल्पकाल घिति श्रल्प सुख, अल्प प्रयोजन ,काजे |+... ६-३४ ॥ 
कोन उपद्रब संग्रदे समुझि देख नर-राज्ञ ॥| 


इस उत्तर को सुनकर सद्दाराज सिद्धाथे ओर प्रियकारिशी समा: 
को निधचचर होना पढ़ा | कबि कहते हद डा ॥ ७३ | #िकँ 
सुन नरेन्द्र लोचन भरे, रहे बदन विलेखायिते ही 
पुत्र-ब्याह- वजन - बचन; किसे नहीं दुःख दाय | .! + -' : 
माता-पिता ते भगवान को विवाह यशोदी धाम की रोर्ज कन्या 
से करते का विचार किराया, . क्रि्तु यह विक्मार “भगवाल! की विरक्त 
सनोवृत्ति के कारण कायौन्वितं मं किया जाससकाह। ह.। हा का) कर सता 


0 ५५ 
5 ० 


( रह ) 


इस/सककस्ा' से हरिकंत पुराण में यह महत्वपूर्ण चर्चा आई है, 
उससे यह स्पष्ट होता है कि यशोदा के साथ विवाह का क्चिर सात्र 
उठा था। गौतम गणघर राजा श्रेणिक से कहते हैं, “राजन ! क्‍या इस 
जितशत्रु राजा को तुम नहीं जानते ? इसके साथ भगवान महावीर 
के पिता सिद्धाथे की छोटी बहिन का विवाह हुआ है। यह समस्त 
प्रथ्वी में प्रसिद्ध है, सहाप्रतापी एवं शत्रु मंडल का नाश करने वाला है। 
जिस समय महावीर प्रभु का जन्म हुआ था, और उनका जनन्‍्मोत्सब 
मनाया गया था, उस समय यह राजा कंडपुर आया था और इंद्र के 
समान पराक्रमी इस राजा का कुंडपुर के नरेन्द्र ने अत्यन्त सन्मान 
किया था ।? ( ६, ७ ) 
यशोदयायां सुतया यशोदया पत्रित्रया वीर-विवाह-मंगलभ । 
श्रनेक-कन्या-परिवार मारुहत्समीक्षितुं तुंग-मनोरथं तदा ॥ 


राजा जितशत्रु की स्त्री का नाम यशोद्या था। उससे यशोदा 
नाम की राज-कन्या उत्पन्न हुई थो। राजा जितशत्रु अनेक कन्याओं के 
साध, पुत्री. यक्लोदा का भगबान महावीर के साथ जिय्ाह करना 
चाइना मा | 
स्मितेष्य नाथे तपसि स्वयंभुवि प्रजातकेवल्य विशाल-लोचने । 
जगद्विभूत्ये विहरत्यम्नि ज्षिति ज्षिति विहाय स्थितवांस्‍्तपस्ययम्‌ || ६-प३ ६६ ॥ 


भगवान मह्दावीर बाल्य अवस्था से ही डउदासीन थे, इसलिए 
उब्कोंके दिगम्बर दीकज्ञा धारण कर ली ओर केबल्य-विभूति प्राप्तकर 
संसार के कल्याणार्थ धर्मापदेश देते हुए पृथ्वी पर विहार करने लमे। 
यह देखकर जितशत्रु ने भी. दीक्षा धारुण कर ली.। 


श्रमुष्य याताद! तपोबलमन्‍्मुनेस्थास-कैबल्यफला मनुष्यता | 
मनुष्यभाबों हि महाफल भवे भवेदयं प्रात फलस्तपः फलातू ॥ १७ ॥ 


उस तफ्सवा के प्रभाव से मुनिराज जितशत्रु को मनुष्यता का 
फल हपरूप आज केवल झान प्राप्त के गया है। संसार में यह मनुष्यत्व 


( रह ) 


रूफ़ी वृच्त सहाफल प्रदान करने वाला है, इसी से तप द्वारा केकल झर्मः 
रूपी और खोत्त रूपी पल प्रात होते हैं । 


इस कथन से यह बात स्पष्ट रूप से ज्ञात होती है, कि यशोदा 
के साथ महावीर प्रभु के पिवाह करने का साता-पिता झादि का सनोरथ 
था, किन्तु विरक्त भगवान रमणी के राग-चक्र में नहीं फंसे। भगवान 
वासुपूज्य, मल्लिमाथ, ने मनाथ तथा पार्श्वनाथ ने जिस प्रकार स्त्री- 
सुख से मुंह मोड़कर अ्षचर्य से कुमार काल में दी' महान प्रीति ब्खाई, 
उसी पतबित्र शखला में वर्धमान कुसार भी सम्मिलित किये गयेः। 


इन प्रभु का अन्तःकरण विषयों से विरक्त था, अतः वेभब तथा 
प्रभुता की लालसा से मुख मोड़ते हुए इन्होंने राज्य लक्ष्मी की ओर 
तनिक भी समता न दिखाई। इसका कारख यह श्रतीत झोता है कि 
इनका हृदय केवलज्ञान रूप साम्राज्य श्री तथा आध्यात्मिक लक्ष्मी की 
उपलब्धि के लिए ध्याकुल हो चुका था। शान्ति, श्रेम, पबित्रता तथा 
आनन्द के साथ इनका काल व्यतीत हो रहा था | 


व्धेमान चरित्र में लिखा है :-- 


भगवानमरोपनीत-भोगान्स निमायानुभवन्भवत्य हंता। 
त्रिशुसान्दश-वत्सराज्नधाब्ज-सुकुमारांधि-थुर: कुमार एवं ॥ १०१ ॥ 


जिनऊ नवीन कमल के समान सुकुमार चरण-युगल संसार के 
नाश करने वाले हैं ऐसे इन भ्छाकान के देकें के द्वारा लाए. मए दिव्य 
भोगों को भोगते हुए तीस बर्ष व्यतीध- हो गए । 


जन्मान्तर की स्मृति से वेशर्म जागरण :--सहसा जम्मान्तर की 
स्मृति हो गई । उससे उन्होंन पूर्न जीवन के रहस्थ को' अपने' भाषी 
जीवन निर्माण के लिए सा्ग-द्शंक बनाया। जिस जीव ने अच्युतेन्द्र 
की पर्याय में भ्रेष्ठ ईद्रिय जनित आनन्द भोगे, और फिर ठप्ति न मिली, 
उसे क्या अब इन भोगों के दारा तृप्ति प्राप्त होंगी. विषकों में: आनन्द 
की कल्पना अज्ञानता तथा अविवेक' की पराकाष्ट! हैं, कधोंकि यह प्रयत्न 


( रे४३ ) 


त्रिकाक्ष मेंसफलः नहीं दोते बाला है। बालू में जब तेल नहीं है, झूम? 
मरीचिका में जब जल नहीं है, तब वहां उनकी खोजने का अयत्मेकेसे 
बिबेकपूर्ण कहा जायगा ! 

+६ईस . जन्मान्तर की स्मृति से अगवान वासुपूज्य, सल्लिज्नाय, 
नेसिताश, तथा पार्शनाथ इन कुमार अक्मचारी तीर्थकरों की भास्ाएं 
भी.विषयों से विरक्त हुई थी । तिलोयपण्णत्ति में लिखा है :-- 


* ,झ्तिहुय-वासुएृम्णा सुमइहुयं सुब्युदादि-पंचजिणा । 
शिवयब्छिम - जम्माणं उपच्रोगा जाद - बेरगगा || ६०७-० | 


शान्तिनाथ, कंथुनाथ, बासपूंज्य, सुमतिनाथ, पद्मप्रभ, मुनिसुशब्नत, 
तमिलाथ, नेमिनाथ, पारसनाथ तथा वर्धसान इन तीर्थकरों को 
अपने-अपने पिछले जन्मों के स्मरण से बेराग्य प्राप्त हुआ। ' 


बॉलर्यर्तिकं का वैराग्य: पांच बाल यतिश्रों में प्रथम वासुपृ्य 
भगंवान विरक्त होकर इस प्रकार गंभीर तत्व चिन्ता में निमग्न 
हो गए थे :-- 

+ “में भनादिकाल से जन्म मरण रूप बन में परिभ्रमंण 
करता रहा हूँ । अब काल-लब्धि आदि के सुयोग से लद्दान गुशसय 
ससीचीन मार्ग प्राप्त हुआ है, इसलिए अब मुझे श्रेष्ठ गति की ओर 
प्रस्थान करना चाहिए । 


' '+ अनादी अन्मकास्तारे भ्रांचा कालादि-लब्धितः | 
सन्मार्ग प्रासबांत्तेन प्रगुणं यामि बरदगतिं ॥ ३२॥ 

, अस्त कायः शुत्ति: स्थास्नु: प्रेहणीमो निरामयः। 

) . अयुश्चिरमन्राबाध॑ सुझ्ल॑ संतत-साधनम ॥ १३॥ 

: ; कि , श्रबो . वियोगोश्न रामात्मकमिंद सुखम्‌ । 

पे. , होगी बंज्जाति . कर्माण बंध्रः संसारकास्णम | ३४ ॥ 
' थ 'बठगेतिलवः- सोषि ताश्व दुःख - सुखाबहा; । ; 
८; “सह: ।/किमनेत्येतत्यात्यमेच .विचन्नणैः ,॥ ३४-पत्रंडू उ.पु..॥. 


हट ( >धश्ह७, ) 


:3 मेशदारं.र "फवित्र है, : छुटटद' है; दर्शतीय' है, शेममुक्त है; आयु 
, भी अधिक है, सुख की साम्भी भी निरम्दएं प्रातर'होती है, किलुएएक 
दिल इस शव ,सासप्री का विधोस “अबश्यंभात्री है। धंद्रियों! के हारा 
प्राप्त सुख रागभाव पर निर्भर है। इस” राग्ात्मक॑ छुख "में 'अलमा 
रागी जीव कर्सों का वंध करता है। यह कर्मबन्ध संसार का कारण 
'है। बहू संसार 'चरुर्गीत' स्वरूप है। ये गतियाँ सुख दुःख देनेबाली 
हैं। इस संसार से क्या फ्रवीजन सिद्ध होंगा ! चंतुर ठयक्ति की करोव्य 
हैकि इस संसार का त्याग कर दे ।70 5. 

द्वितीय वालत्रह्मचारी तीर्थंकर मज्लिनाथ के वेराग्य की जागृति 
राग को जगाने वाले विचित्र वातावरण में हुई थी। 

उत्तर पुराण में लिखा है कि मल्लिनाथ भगवान्‌ ने देखा 
उनके विवाह $% लिए मि.थला नगर सजाया जा रहा था। जग़द--जगद्द 
उन्नत तोरण बांधे जा रहे थे। अनेक प्रकार की रंगावली बनाई, जा 
रही थी | जगह २ (पपों की वर्ण हो रहद्टी थी। वाद्य ध्वनि हो रह्दी 
थी । एस समय उन्हें अपराजित नाम के अनु" र विसान में अहृप्निन्त्र 
की अवस्था में भोगे गए सुखझ्चों का स्मरण हो. आया। आचाये 
लिखते हैं :-.. 

मह्लिनिज -- विवाहाश्रं, भूगो बीज़य विश्नश्चितम 0 


स्पृत्वाकराजित॑ रम्यं ,,, विमान पूर्बजन्मनः ४७ | 75% 


सा वीतरागता प्रीतिस्तज्जाता - महिम्रा, न्न सा | ०8, * 
'कुतः कुत्तों विवाहोय॑ सता ; लक्ष्णा-विधायकः ॥४श॥ी कपपू। 
घिडंबनमिदं. सब प्रकृत॑ ग्राहतेजेने:...। - जया 


निंदयन्निति . निर्षिय..,सो5मूलि:्कमणोग्रत, ,॥:.४२:०॥ प्रणे ६६ ॥ 
सल्लिनाथ ते अपने विवाह के हेतु सिथिलाघुरी को अत्यन्त 
घुझ्ज्जित देंखा। उसी समय अपने पूर्व जम्म क्रे अपराजित' माम के 
इमसीय विमात का स्मरण हो: गया।. अपराज़ित नाम के :अकुततर 
बिसान में देवांगनाओं का संबंध हड़ींथा-। कहाँ बरह बीवराग्रताध्पूर्ण 


( रह८ ) 


खुख ओर उससे प्रगट हुई महिमा और कहां यह सत्पुरुषों को लज्जा 
उत्प्ष कराने बाला विवाह ; यह सब विडम्बना मात्र है। पहले 
'अहपुरुष इसकी क्रिदा करते आये हैं । इस प्रकार विरक्त होकर वे 
दीश्षा लेने को तैयार हो गए। 


इनके पश्चात्‌ बाल अह्मचारी तीथंकरों में नेमिनाथ भगवान का 
प्रश्चत्त नाम स्मरण किया जाता है। उत्तका विषाह राजसती राजकुमारी 
के साथ निश्चित हो चुका था और वे नेमिनाथ बर के रूप में बधू की 
प्राप्ति के त्रिए द्वारिका गए थे। उस समय उनकी दृष्टि एक घेरे में 
घिरे हुए करुण चीत्कार करने बाले पशुओं की ओर गई झोर जब 
सारथी ने यह कहां, नाथ ! आपके विवाह में सम्मिलित होने वाले 
मांस-भकज्ञी राजाओं आदि के लिए भोजन हेतु इन पशुओं का उपयोग 
होगा ।” तब इस्त समाचार को ज्ञात कर दयासागर नेमिनाथ की दृष्टि 
विवाह से विमुख हो गई | उस समय उन्हे अपने चिवाह के काये में 
विन्न करने की राजनेतिक कूटनीति का पता चला। इससे मन में 
बिफार के परिणाम उत्पन्न होना स्वाभाविक था, किन्तु ऐसा नहीं हुआ । 
बैराग्य की ज्योति राग की श्यामलभूमि में उत्पन्न हो गई । 


उस समय भगवास को पूर्वजन्म की स्मृति हो गई | उन्हें लात 
हुआ, कि बे पहिले भष्र में जयंत विमान में अहमिन्द्र थे। स्त्री संपर्क 
जनित सांसारिक सुख रूप बीमारी से वे अनुक्तर विभानवासी अहमिन्र 
घिमुक्त थे। वहां का अपूर्व आनन्द तथा धार्मिक सरस जीवन स्प्वांति 
पथ के समक्ष आ गया | वर्हा तत्व चर्चा, लिनेन्द्र भक्ति आदि के साथ 
हथतीस होने बाला काल तथा विविध पवित्र संस्मरणों से शराजीसती के 
छात्र बिवाद्द के स्वप्त की सारशुन्यता हृदय में अंकित की ओर अद्धाचये 
का भेसभाव प्रबल दो गया | गुणभद्र स्थासी लिखते हैं. 'ससंतीताम 
अवानुस्ट्ृति-वेषितः” ( १६८, पर्व ७१ ) पूर्व भ्रों की स्थृति से उनकी 
झात्म! कांप बठी | आचाये कहते हैं 


( २४६ ) 


स्वदुःखेनापि निर्विश्श: भूयते न जनः पर: | 

परदुःखेन  संतेमी त्यंजत्येबमहोत्रियं ॥| १७३-७१ ॥| 

लोग अपनी विपत्ति से भी त्रिरक्त नहीं होते देखे जाते हैं, यह 
महान आश्चये है कि नेसिनाथ सरीखे सत्पुरुष दूसरों के भी दुःखों से 
ऐसी महान विभूति का त्याग करते हैं। मेसिनाथ भगवान धन्य हुए । 
राजसती भी उनका पदानुसरण कर छतार्थ हो गई | आचाये लिखते हैं- 

संध्येव भानुमस्ताद्राबनु राजमतिश्च तम्‌। 
ययौ वाचापि दत्तानां न्यायेज्यं कुलयोषिताम || १७२-७१ ॥ 

जिस प्रकार संध्या सूय का अनुगसन करती हुई अस्ताचल को 
जाती है, इसी प्रकार राजमती भी भगवान नेसिनाय के पीछे ही तपश्च- 
रण के लिए गई, क्योंकि बचन के द्वारा भी दी गई कुलब॒ती स्त्रियों का 
यही न्याय है । 

चतुर्थ त्रद्मत्नती तीयंकर पाश्वनाथ भगवान जब तीस बे के थे, 
तब साकेत नगरी के नरेश जयसेन की ओर से प्रभु के जन्सोत्सव पर 
भेट लेकर दूत झाया था। भगवान ने उस दूत से साकेत की विभूत्ति 
के ब्रिषय में प्रश्न किया । “साकेतस्य विभूतिं त॑ कुमारः-परिपष्ठथान”- 
( १२०, ७३ पर्व ) उत्तर सें दुत ने उस नगरी के पूर्व शासक ऋषभनाथ 
भगवान आदि का वर्शन किया । डसे सुनते ही भगवान गंभीर चिंतन 
में निमग्न हो गए | वे सोचने लो; 

सुनि दत बचन दैरागे, निज मन प्रभु सोचन लागे। 

मैं इन्द्रासस सुख कोने, लोकोत्तम भोग नवीने ॥ 

तब तृपति भई तहां नांदी, क्या होय मन॒ुष पद माही | 

जो सागर के जल सेती, न बुकी तिपना तिर एती ॥ 

ये भीम भुजंग सरीखे, श्रम भाव उदय शुभ दीखे। 

चाखत ही के मुख मीठे, परिषाक समय कठु दीठे ॥ 

ज्यों खाय धतूरा कोई, देखे सब कंचन सोई। 

धिक्‌ ये इन्द्री सुख ऐसे, कप बेल लगे फल जेसे || 


(६ २४० ) 


भगवान अपने बिफ़य में घिचार करते हैं ।--- 
बामात्य पुरप ज़ग ब्ेसे, हम खोये ये दिन ऐसे । 
संयम बिन छात्र यमायो, कल्ु खेखे में यह क्षायो ॥ 
ममदावश तप नहिं लीनो, यह कारज जोग न क्ीके । 
ग्रद खली दीड़ न धीजे, चास्ति चिंदामणि लोजे ॥ 
इस अक्ार सतवाय आासुएज्य, मह्सकिताव, नेसित्राथ दया 
>पा्श्वनाथ इन तीर्थंकर चरतुष्टय के बैराग्य जरास्ण की कथा है। 





» उत्तर पुराश से यह स्पष्ट होता है कि भगवान पाश्वेनाथ ३० वर्ष 
की अवस्था में संसार से विरिक हुए ये। दब ये सोलह वर्ष के थे, तब श्रपनी 
सेना के साथ क्रीड़ा निभ्ित नगर के च।हर गए थे। वहाँ धन में उनके नाना 
राजा महीत्रात रानी के विद्ोग से दु:खी हो तापसी के रूप में पंचारिन तप कर 
रहे थे। भगवान ने उस तायसे को प्रणाम नहीं किया। इससे वह क्षुव्ध हो गया 
श्र उसने *म्नि प्रद्नीप्त, करते के लिए लकड़ी काटने के हेतु बड़ो भारी 
कु्हाही उठाई । उस सम्रय अवधिक्षानी कु सार पराइवनाथ ने कहा, “इस लकढ़ो 
को झत काट़ो-इसमें प्राश्वी बैठे हैं । ? तापसी ने कहना नहीं सुना। कुल्डाड़ी के 
श्राघाव से हक़ में केठे हुए सप-सर्पिशी के दो टुकड़े के गए | इसके पश्चात 
आवाज खाने राजभवन को लोद अपर । सप क्र स्पा भगवान के मिमित्त 
से खमतापूर्वक मरणक्कर धसपोन्द्र-पद्मावती हुए | उस सम़स्न भग्रवान कं। वेखस्थ 
नहीं हुआ था| वे चोदह वर्ष घर में और रहे ये । 

. मगवान पाश्वेनाथ की बखताशर इत्र पूजा, में आय-युमल को मृत्यु के 
निमित्त से भगवान के वेशाग्य का जो उल्केंद्र है, यह ऋआश्वम के अनुकूल नहीं दे 
श्रतः यह कथन सशोड़तर येत्य है। 

चढ़े गजराज. कुगारन सत्र, सुदेखत इग्रलनी खुलहंग | 

लख्यो इक्क रंक करे तप पोर, चहुँदिश्लि.ऋाजि बले श्रति,जोर ॥| 
कहे ब्िसंशाप करे सुद्र आड़, करे वहु जीवप्त की ध्त थास | 
गद्यो,तत्र कोप जड़े: कित्‌ जीव, जशे तब. नाम दिखाब समीर ॥ 

.. लख्यो का काछा शान झाय, नये द्रिव्न अशकषीरक आब । 


( २६४१ ) 


बर्धमान प्रभु का देशग्य-सहावीर भगवान के बेराग्य का कोई 
बाह्य कारण नहीं था, जन्म्रान्तर की स्मृति हो जाने से उनका चित्त 
राग के पिंजरे के बाहर आकर तंपोवन बासी वैराग्य-सिंद् स्वरूप प्राप्त 
करने की ओोश उत्क्ठित हो गया। छिंह वचिह्लंकित पुरुषोत्तम का 
पुरुपलि|ह बनमे को उद्योग पूर्णतया स्थाभाविक साना जायगा | 

बंधमान भगवान ने सोचा केवल अह्ृत्तर व की आयु श्राप्त करके 
तीस वर्ष बिना सकल सेंयसे के खो दिए+- अंब एक जुण भी प्रमोद 
करने के लिए शेष नहीं है। पूंव में विषयों कौ भाशंधना ह्वारा कैसा 
पतन हुआ ओर त्याग वेराग्य झादि धर्म के अंगों का शरण प्रहण 
करके किस प्र+।र उन्होंने सिंह की पर्याय में धर्म प्लस करके उन्नत 
अवस्था प्राप्त की, यह सर्व वृत्तान्त उनके स्मरण गोचर हो गया । 

आध्यात्मिक क्रान्ति की दिव्य केल७+>झथ व्धशान के जीवन में 
आध्यात्मिक क्रान्ति होने की पुण्य बेला आई है। 


न-भगवान पराश्वनाथ तथा महावीर भगवौोन तीस वर्ष ढी अवस्था में 
वैशग्य भाव युक्त हुए ये | 


तपोीवन की ओर 


कर्मों का तीत्र उदय होने पर दिया गया डपदेश विपरीत 
परिणमन करता है, किन्तु कर्मोंदेय सन्‍्द होने पर जीव स्वयं कल्याण 
के पथ में प्रवृत्ति के उन्मुख बनता है। जन्मान्तर के स्मरण द्वारा 
बर्धभान भगवान का सन जिषयों से अत्यन्त विमुख हो चला और 
बे तपोवन का विचार करने लगे, क्‍यों क वे मोक्ष प्राप्त करना चाहते थे । 


तपोबन गमन का साध्य--कोई व्यक्ति सोचते हैं, तपोषन की 
ओर मुख करना आवश्यक नहीं है | धर में रहते हुए भी आत्म-साधना 
बन सकती है | कवि कहता है :-- 
बनेपि दोषाः प्रभवंति रागिशां। 
गहेघु पंचेन्द्रिय-निम्रह स्तपः: ॥ 
श्रकुत्सिति कमेणि यः प्रबतते । 
निषृत्तरागस्य ग्रह तपोवनम्‌ || 


रागी व्यक्तियों का वन में भी दोप पीछा नहीं छोड़ते हैं। 
घर में भी पांचों इन्द्रियों के दमन रूप तप बन सकता है । जो निर्दाष 
आचरण करता है, उस बिरागी के लिए ग्रह भी तपोबन है । 


यह कथन सानसिक कएपना सात्र पर आलक्नित है। वास्तव में 
अनुभव किया जाय, तो ग्रहस्थ के आकुलतायर्ण पराधीन तथा मानसिक 
चंचलतापूर्ण जीवन ऋा रहस्य उपरोक्त धारणा को घराशायी बनाए 
बिना न रहेगा । 

जल में यदि हमें अपने मुख का प्रतित्रिस्थ देखना है. तो 
हमें उसमें चंचलता उत्पादक पवन के प्रहारों से उसे बचना होगा। 
इसी प्रकार आत्मद््शन की प्राप्ति के लिए चंचलता तथा प्रमाद जनक 


( रपर ) 


( २४३ ) 


सामभी का परिध्याग भी आवश्यक होगा। परिग्रद्ट का अल्पतम भी 
सम्पर्क आत्मा को श्रेष्ठ रूप मे सम्यकचारित्र की उपलब्धि में बिम्नकारी 
बन जाता है। 

काजर की कोठरी में केसो हू सयानो घुसे । 

एक रेख काजर की लागे पे लागे॥ 


यह सूक्ति परिप्रह सम्पक पर पूर्णतथा चरितारथ होतो है। सन 
सहज चंचल रहता आया है, उसका चिरंतन अभ्यास ऐसा ही है। 
उस मन को बन्दर की उमा दी गई है। चंचल बन्द्र फो मदिरा 
पिल्ाकर तथा विच्छू से कटबाकर चुप देखने को कल्पना ससान परिप्रह 
का सम्पर्क तथा गृहबास है । 


जेती लहर समुद्र की तेती मन की दौर | 
सहजहि हीरा नीपजै, जो मन श्राबे ठौर ॥ 


गृहवास से आत्माश्रये वृत्ति को कहृति-परिम्रह आदि सामग्री 
का संग्रह इस बात का सूचक है, कि इस संग्रहकर्तता के भावों में 
पर्याप्त दुर्बलता है, जिससे यह स्व-निर्भरता के स्थान में परावलम्बन 
के सार्ग का अपनाता है। आत्मा ज्ञानमूर्ति तथा चेतन्यपुंज है। उसका 
पर पदार्थों का आश्रय लेना तथा स्वाश्रयी वृत्ति से बिमुख होना इस 
बात का ज्ञापक है, कि वह आत्म प्रकाश से शून्य है। विषयासक्त मन 
अविद्या के चक्कर से नहीं छूट पाता । 


लोक सम्पर्क या लोकिक बस्तुओं का संसर्ग होने पर आत्म- 
ज्योति का प्रकाश जेसा शुत्र तथा दीप्तिमान होना चाहिए, वैसा नहीं 
हो पाता। तेल में कचरा मिश्रित रहने पर दीपक का प्रकाश भी 
सलियता युक्त होता है। बुद्धि की निर्मलता के लिए बाह्य सामग्री 
के ब्रिषय में छुचतुर व्यक्तियों का सार्म तथा शुद्ध क्षान-पानादि का 
महत्वपूर्ण स्थाल है। विषयासक्त तथा भोगी व्यक्ति मिथ्या बातों से 
लोगों वो फँसाते हुए भपना ओर दूसरों का पतन करते हैं। भ्रविनाशी 


( श४ ) 


शांति और आनन्द की उपलब्धि हैंतुं प्रमाद त्यारगैंकरें सोहस को 
घारण करते हुए अधिक से अधिक स्वाश्रयी तंथा स्वॉन्सुखे बनमें का 
प्रयरम आवश्यक है । 

विशुद्ध ध्यान--अब वर्धमान भगवोन विशुद्ध ध्याम की उपलब्धि 
करना चाहते हैं, जिस ध्यात की अति में समस्त कंर्मरांशि-पाप कर्म 
सख्त पुरुथ कर्म दोनों पृर्णतया भस्मीभुत हो जाते दैं। 
आये थोगीन्द्रेदेब ने छानांकुश में कहा है :- 


नास्ति ध्यानसमो बन्धु नांस्ति भ्यानसमों गुर: । 
नास्ति ध्यानसमो मित्र, नास्ति ध्यानसमों तप: ॥ 
ध्यान के समान कोई वन्धु नहीं है, ध्यान के समान गुरु नहीं 
है, ध्यान के समान मित्र नहीं है, ध्यान के समान तप भी नहीं है । 
उनका यह कथन महत्वपूर्ण है: - 
भ्रयते ध्यानयोगेन संप्रार्त पदमव्ययम्‌ । 
तस्मात्सवेप्रयक्ष न कुर्याद्‌ ध्यानं बुचै जेनेः ॥ 
ऐसा कथन आता है, कि ध्यान के योग से अविताशी मोक्ष पद्‌ 
प्राप्त हुआ है; अतः सम्पूर्ण शक्ति लगाकर बुद्धिसानों को ध्यान करना 
खाहिए। 
ध्यान की साप्श्री-ध्यान की सहिमा तो स्वीकार करते दें; 
उसके लिए ये पंच कारण कहे गए हैं :-- 
च्छे ९ तत्वविज्ञानं पः 
वराग्यं तत्वविज्ञानं नभ्रन्थ्यं सम-भावना | 
जयः परीप्रह्मणां च पंचेते ध्यानदेतवः ॥ 
वेससय भाव, तत्वों का शान, मिर्धेल्‍्थ अयस्था, साम्य-मभावता 
तथा परीषदों-रूष्टों पर विजय प्राप्त करना येंफंच ध्यान के कारण हैं। 
प्रमु की मनोदशा-इससे बेराग्व ज्योति से दीसिसाम पर्षस!न 
सरबान /लिपेख पह को. प्राप्त करने का विचार कर रहे हैं। सांता- 


( २9४ ) 


पिता का प्रेम, कुंडपुर की जनका का ससतत्य आदि सोदमणी बन्‍्यन 
इस ता-सिंह के स्वयं शिपिल को इहदे दें । 

पूर्व भों के संस्मरणों से श्रहुद्ध वह आत्मा बढ सेयली है, कि 
पूर्व जन्मों में छोत्न-क्ौन उस्र पर्न्ाय में आता, फिक्त आदि कुटुम्बीजन 
नहीं हुए । खबका साथ क्रम, ऐसस ही सतत श्रिद्धकारिखी, पिता 
सिद्धार्थ तथा धन्य छूट जनों क्वा साथ भी छुड़ेगा। ऐसी स्थिति में 
देवेन्द्रों द्वास त्युई गई प्रिय साझ्मी भी रख शून्य शिखने लधी । 
पूज्यपाद स्क्रमी ने समपिशलक में लिखा है -- 

जगह हात्म-दृष्टीनां. विश्वास्य॑ रम्यमेवंवा । 
स्वात्मन्येवात्म-हष्टीनां कथः विश्वास: कब था रतिः ॥ ४६ ॥ 

देद्द में आत्म-दृष्टि धारण करने वालों को यह जगव विश्वास 
योग्य तथा रमणीय प्रतीत होता है, किन्तु आत्मा में डी आत्मदष्टि 
धारण करने वालों को बद्द जगत्‌ न विश्वास योग्य प्रतीव होता है और 
न वह मधुर ही लमता है। 

आत्मनिरीदुणु :- अब वे प्रभु परिभ्रह के जाल से मुक्त हो 
समता रुपी सुधारस का पान करने को उत्कंठित हैं। थे सोचते हैं : -- 

तीनकाल इस भिभुवन मांहि जीव संधाती कोई नांहि। 

एकाकी सुख दुःख सब सहै, पाप पुन्य करनी फल लहे ॥ 

जन्सान्तर के अनुभपों से उपरोक्त बात वे प्रत्यक्ष जानते थे । 
तत्वज्ञ होने से वे विचारते थे :-- 

जितने जग संजोगी भाष, ते सब जियसों भिन्न सुझाव | 

नितसंगी तन ही पर सोय, पृष्ठ सुअन पर क्‍यों नहिं होय || 

भगवान तीधेकर नें, अतः वे कर्मबंचन' विंभुक्त नहीं यें। उनके 
रागादिक परिखाओों के-अचुसर सतत कर्मों का बंच होता था । तोयकर 
हैं, इ्लिए फाे के चढ़ से वे चूट गए दें; ऐेसीबिरोष कमा ( 99004] 
4९0५ ) की क्यश कै /बताहान के-परिकृश दें?। 


( २६६ ) 


आत्म निरीक्षण करते समय उन्हें यह स्पष्ट हो गया था, कि 
छिस प्रकार कर्म जाल उनको पराधीन बना रहा है । «न्होंने 
आखवादि के विपय मे विचार किया | 

प्रिध्या अविरत जोग कषाय, ये आराखव कारन समुदाय | 

आलव कर्मबंध को हेत, बंध चतुरगति के दुख देत ॥ 

समिति गुप्ति श्रनुप्रेत्ञा धम, सहन परीषह संजम पर्म | 

ये संवर कारन निर्दोष, संवर करें जीव को मोष ॥ 

तपबल पूर्वकर्म खिर जाहि, नये शानबल श्रार्बें नांहि। 

यही निजरा सुखदातार, भवकारन तारन निरधार ॥ 

बेराग्य का प्रकाश होने पर तीथंकर भगवान के तत्व-चिंतन की 
एक भलक तिलोयपश्णत्ति मे इस प्रकार दी है, 'नरकों में पचनेवाले 
नारकियों को क्षणमात्र भी सुख नहीं है। उन्हें सदा दारुण दुःख दी 
भोगने पड़ते हैं । 

विषयों में लुब्ध होकर जीव जो कुछ पाप करता है, उसका डदय 
आने पर नरकों में तीत्र वेदनाओं को प.कर निराश हो रुदन करता 
है।” आचाय॑े बहते हैं कि विरक्‍त तीथंकर इस प्रकार सोचते हैं :-- 

खणमित्तें विसयसुद्दे जे दुक्खाई असंखकालाईं । 

पविसंति घोरणिरए त।|ण समो णत्यि खिब्युद्धो ॥ ६१४-४ ॥ 

जो छ्णस।त्र टिकने वाले विषय सुख के लिए अ्रसंख्यावकाल 
तक दुःखों का अनुध्य करते हुए घोर नरकों में प्रवेश करते हैं, उनके 
समान निषुद्धि दूसरा नहीं है । 

यदि नरऊू रठि नहीं मिद्ठी तो पशु प्यीथ में जीव ऋष्ट पुता है :-- 

भोत्तण शणिमिसमेत्त बिसयसुह विसय-दुक्ख-बहलाईं | 

तिरयगदीए पावा चेद्ंति श्रर्णतकालाईं ॥ ६१६ ॥ 


पापी प्राणी क्षण सात्र विषय सुख को भोगकर बिप्रम एवं 
प्रचुर दु/खों को भोगते हुए अनन्तकाल तक तियचगत्ति में रहते हैं । 


( २४७ ) 


अधो शिवडइ कूबे वहिरो ण॒ सुणेदि साधु-उबदेसं। 

पेच्छुतो णिसु्णतों खिरिए ज॑ पडइ ते चोस्‍्ज ॥ ६१५ ॥ 

यदि अंधा कूप में गिरता है, बहिरा साधु का उपदेश नहीं 
सुनता है, तो आश्चरय की कोई बात नहीं है, किन्तु जो व्यक्ति देखता, 
सुनता है, वह भी यदि नरक में पड़ता है, तो आाश्चये की बात है। 

मनुष्य पर्याय को प्राप्त कर भी इसे सुख नहीं मिला :--- 

मादा पिंदा कलत्त पुत्वा बंधू य इंदजाला थ॥ 

दिद्वपणइाए खणे मरणस्स दुसहाईं सललाई ॥ ६४० ॥- ४ 

माता, पिता, स्त्री, पृत्र, बंधुजन ये सब्र इंद्रजाल के समान क्षण 
भर में देखते देखते नष्ट होते हुए मन के लिए दुस्सद्द शल्य हैं । 

देवगति में सुख को प्राप्त हुआ जीव उस सुख के बिनाश की 
चिन्ता रुप भावों से सदा महान मानसिक दुःखों का अनुभव किया 
करते हैं । 

प्रभु का निश्चय :- चारों गतियों में दुःख दी दुःख देखकर 
भगवान अपने हंदय में यह निश्चय बरते हैं । 

चइदूण चउ-मदीश्रो दारुण-दुब्वार-दुक्लखाणीश्रो | 

परमाणंद - णिहाणं खिव्वाणं आरासु बच्चामों | ६४२ ॥ 

इसलिए दारुण ओर दुर्निवार दुःखों की खानिभूत इन चारों 
गतियों को छोड़कर हमें उत्कृष्ट आनन्द के भण्डार रुप मोक्ष को 
प्राप्त करना चाहिए | 

लौकान्तिकों का आगमन :--डउसी समय लौकान्तिक देव झाये । 
उन्होंने प्रथम ही कल्पबृक्ष के पुष्पों से भगवान के चरणों दी पूजा 

की। + लौकान्तिक देखों के आगमन से भगवान के वेराग्यभाष पुष् 


+ इतने लोकांतिक सुर श्राय पुद्रपांजलि दे पूजे पाय। 


ब्रहलोकवासी गुनधाम देव रिषप्रीश्वर जिनको नाम || 
(क्रमशः ) 


( श्८ ) 


होते हैं. तथा विश्व भर की पता चल जातो है, कि अब इन प्रभु की 
तफ्क्ल्याज की श्रुपूर्ष वैंला समीप भा गई है | 
बे देव॑धि मंख़ान वर्धमान प्रभु से कहने लगे-- 
श्रनि विवेक यह धन्य सयान, धनि यह श्रौसर दयानिधान ॥ 
जान्यी प्रभु संसार॑ अ्सार । अधिर श्रपावन देह निहार | 
इंद्रिय छुघ सपने सम दीस, सो याही विधि हैं जग ईस ॥ 
उन देवों की यह विनय बग्ा्थ है :-- 
जग प्रमाद-निद्रा वश होय, सोबत है सुधि नांही कीय । 
प्रभु धुनि-किरन पयासे जबे, होय सचेत जग जन तबे ॥ 
यह भव दुस्तर पारावार दुख जल-पूरित वार ने पार | 
प्रभु उपदेश पोत चढ़ि धीर, श्रव सुख सो जेहें जन तीर ॥ 


लौकान्तिक देवों की प्राथेना को महापुराण में इस प्रकार निबद्ध 
किया गया है। सारस्वत आदि लोकान्तिक देवषि कहते हैं : -- 
भुवनस्योपकाराय कुरूयोग॑ त्वमीशितः । 
त्वां नवाब्दमिवासेव्य प्रीयन्त भव्यचातका ॥ ६६-१६ ॥ 


हे प्रमो | आप त्रिभुबन के उपकाराथे उद्योग कीजिए। ये भव्य 
जीव चातक सरश हैं। वे नवीन मेघ समान आपकी सेबा मे प्रस्तुत 
हैं। उन्हें संतुष्ट कीजिए ! 
जय लमीश कर्मारीन्‌ , जय मोहमहासुरम । 
परीष्हमटान्‌ हसान्‌ विजयस्व तपोबलात्‌ ॥ ६८-१६ ही 


( शेषांस ) 
सब पूरव-पाठी बुधवंत, सहज सोम मूरति उपर्सत | 
बनिताराग हिए नहिं बह, एक जन्मधरि शिवपद लहैं ॥ 
तीर्थथर जब विरकत होथ, हथषवंत तब आ्रार्वें सोथ | 
श्रौर कल्याणक करें प्रनाम, सदा सुच्री निवस मिजधाम ॥ 


पारस पुराण ऋ्रध्याय ७ 


( शपृ६ ) 


है ईशा ! आप कर्मशत्रुओं को जीकब़िये, म्रोह् रूप महात असर को 
पराजित कीजिये | आप अपने तपोबल से १रीषह रूपी उन्मत्त सुभटों 
पर विजय प्राप्त कीजिए । 
उतिष्ठतां भवान्‌ मुक्सें भुक्ते-मोगेरलं-तराम | 
न खाहन्तरमेषु स्थाद्‌ भूगोप्यनुभवेगिनाम | ६६ ॥ 
है स्वामिन्‌ | अब आप सोक्ष के लिये उठिये। उद्योग कीजिए 
तथा अनेक बार भोगे गए इन भोगों को छोड़ दीजिए, क्योंकि बार-बार 
भोगे जाने पर भी इन भोगों के स्वाद में तनिक भी अंतर, नहीं 
आता है । 
देव पर्याय में साज्ञात्‌ उच्च भोगों का रसास्वादन करने वाले इन 
परम बिवेकी लोकान्तिकों की उपरोक्त सार्मिक वाणी को भगवान ने 
गंभोरता से सुना और अपने स्वयं के अनुभव से सिलाया, वो वह कथन्न 
परिशुद्ध सत्य रूप प्रतीत हुआ । 
हरिवंश पुराणोक्त यह प्राथेना भी मार्मिक है। »< देवषि 
समुदाय कहता है | 
प्रभो । यह संपूर्ण जगत्‌ भयंकर दुःख ज्वाला से संतप्त हो रहा 
है; इसके द्वितार्थ आप शीघ्र ही धर्म तीर्थ की प्रवृत्ति करें, जिससे यह 
जगत्‌ आप के द्वारा प्रकटित धर्मतीरथ में स्नान करके महामोदह्द रूपी मेल 
को धोकर लोक के अम्भाग में विराजमान परम सुस्त के स्थान मोक्ष 
लोक में चला जाय । सद्दाकृबि की पुण्य बाणी इस श्रकार है :-- 
सव॑ बतंय त्रिभुवनेश्वर धर्मतीर्थ । 
यत्रायमुग्रभव दुःख - शि्ति - प्रतत्त: ॥ 
स्‍्नावा जनस्यजति मोहमलं । 
समस्तमन्हाय याति च शिवं शिवलोकमग्थम्‌ ॥ ४२-१६ सगे ॥ 


> लौकान्तिक देवों की संज्या राजबातिंक में ४७८०६ बताई गई है । 
इनका प्रभु के समीप जाकर वेराग्य क्रा समर्थन अ्ध्यन्त गौरब तथा महत्व 
की बात है। 


( २६० ) 


इस प्रहार प्रार्थना के रूप में बेराग्य भावना को विशेष स्थिरता 
प्रदान करते हुए हँसों की तरह अपने शरीर की कांति से आकाश भार्म 
को प्रकाशित करते हुए --“हंसा इब नभोवी्थी द्योतयन्तो-” ( महापुराण 
७१-१७ ) वे लौकान्तिक देव त्रह्म स्वर्ग को चले गए। 


तावब् नाकिनो नेक-विकिया: कंपितासना: | 
पुरोइभूवन्‌ पुरोरस्य पुरोधाय पुरन्दरम्‌॥ ७२-१६ ॥! 


इतने में ही अपने आसतों के कंपायमान होने से भगवान के 
तपकल्या गुक का निश्चय कर देवगण अपने-अपने इंद्रों के साथ अनेक 
विक्रियाओं फो धारणकर प्रकट होने लगे | 

कुंडपुर में पुनः सुर मण्डली समुद्र की तरह दिल्लाई पड़ने लगी । 
जन्सकल्याण के समय जो मनोभाव थे, उससे भिन्न परिणाम इस 
समय हो रहे थे, क्‍योंकि अब वर्धभान भगवान सोह रूपी शत्रु पर 
विजय प्राप्त करने के लिए तपोवन की ओर प्रस्थान करने वाले हैं। 
अब उनका पूर्णतया स्वाधीन जीवन रहेगा। अब न सुरलोक के वस्त्रा- 
भूषण उनके लिए आवश्यक द्वोगें और न देवों के द्वारा लाया आहयरादि 
उनके लिए उपयोगी द्ोगा । अब वे तपस्वी बनने जा रहे हूँ । थे मुनियों 
के आराध्य देव बनेंगे। 


५८ इंद्रादिक देवों ने अत्यन्त विरक्त भगवान का क्षीर सागर के 
जल से अभिषेक किया | अभिषेक पूर्ण होने पर बड़े घिनय के साथ 
आभूषण, वस्त्र, मालाए और मलयागिरि चन्दन से प्रभु का अलंकार 
किया । यही प्रभु का अंतिम झज्लार था। पौद्गलिक वेभव की उनको 
अंतिम प्रणामांजलि थी । 





9 ततो परिनिष्कान्ति-महाकल्याण-संविधी । 
महाभिषेक मिद्धाद्याश्चक्र: ज्ञीराणवाग्बुमि: ॥ ७४) 

ग्रमिषिच्य विभु देवा भूषयांचक्रराहता:'। 

दिव्ये विभूषणोव॑स््रै मल्येश्व मलयोद्धवों: |! ७२ | महापु० सर्ग १७ 


( शह१ ) 


हरिवंश पुतण मे लिखा है :-- 

सौधर्मा: सुरे रेत्य कृतो-मिषव-पूजनः ॥ 
आरुक्ष शिविकां दिव्या मुद्यमानां सुरेश्वरें: || १० ॥ 
उत्तरा - फाह्गुनीष्वेव वतेमाने निशाकरे | 
कृष्णस्थ मार्गशीषस्थ दशाग्यामगमदनम ॥ ५४१ ॥ 


सौधर्मादि स्थर्ग के देवों ने कुण्डपुर आकर वर्धभान जिनेन्द्र का 
अभिषेक किया, पूजा की। त्तदनंतर भगवान सुरेन्द्रों के द्षरा धारण की 
गई दिव्य फालकी में बैठे | उस समय अगहन बदी दशमी थी वथा 
चन्द्रमा उत्तरा फाल्गुनी नक्षत्र में विद्यमान था । 


हापुगणुरूर कहते हैं:-- 


परां विश्वुडिमारुढ़ः प्राक्‌ पश्चाब्छितिकां विभु' | 
तदा करसेदिवाभ्यासं गुण - श्रेण्याधिरोहणे ॥। ६७ ॥१४ 


न +-जज अजनजजओ -«+ 


उत्तपुराण में उस पलकी का नाम चंद्रप्रभा लिखा है :-- 
अंद्रप्रभाख्य-शिक्रिका - मधिरढ़ो दृढत्तः 
ऊठां परिवृद्दे तुणां ततोे विद्याधराधिपें: ॥ २६६ ४ 





मनन नजर ल+ 


ततश्चानिमिषाधीशेश्चलचामर संहति: | 

प्रश्नम[िश्रमरारावे! कोकिलालापनेरपि || ३७० ॥ 

झाव्हयद्वा प्रदूनौणै: प्रहसदरा प्रमोदतः | * 
पल्लवेरनुरागं वा स्वकीय स॑प्रकाशयत्‌ ॥ ३०१ ॥ 

लाथ: घंडवर्न प्राष्य स्ववानादवरुद्य सः 

श्रेष्ठ: भ्ष्ठोप्वासेम तत्म्रभापटलाइते ॥ ३०२ ॥ 
निविश्योत्तरपुखों धीरो 5 द्र-रतशिलातले | 

दशम्यां भार्गशीषस्य कृष्णायां शशिनि ख्रिते ॥ ३०१ ॥ 
हस्तोसरक्षुयोमेध्यें माये वापास्तलच्रमशि | 

दिवसावसिती वीर: सँंयमामिशुखोउमवंत्‌ || ३०४ ॥ पर्य ७४ ॥ 


( २६२ ) 


उस अबसर पर जिनेन्द्र देव ने अपने अंतःकरण में महान 
विशुद्धि प्राप्त की । पश्चात्‌ बे पालकी पर आरुढ़ हुए । उस समय ऐसा 
प्रतीत हो रहा था, मानों वे प्रभु मुखस्थानों की श्रेणी पर चढ़ने का 
अभ्यास ही कर रहे हों। + 

पदानि सप्त तामुहु शिबिकां प्रथम दुपाः। 

ततो विद्याधरा निन्यु. व्योम्नि सप्त-पदान्तरम्‌ ॥ ६८ ॥ 


भगवान की पालकी को सर्वप्रथम भूमिगोचरी राजाओं ने सात 
पैंड प्यन्‍्त धारण किया, उसके पश्चान्‌ विद्याधरों ने सात पंड तक 
आकाश में पालकी घारण को । 

स्कन्धारापिता इृत्वा ततोड मू-मवित्वम्बितम्‌ | 

सुरासुरा खमुथेतुः श्रारढव-प्रमदोदया. | ६६ ॥ 


तदनंतर वेमानिक और भवनत्रिक देवों ने अन्यन्त हृर्पित होकर 
वह पालकी अपने कंधों पर रखी और शीघ ही डसे आकाश में. 
ले गये। 

पएस पुराण में उपरोक्त कथन इन शुब्दों दवग कह गया है : - 

पहले भूमि-गो।चरी राय, सात पेड लीनी सुख दाय | 

फिर विद्याधर राजा रले, पेड सात ही ते ले चले || 

पीछे इंद्रादिक सुरसंत्र, कांथे धरी चले पुर लंघ | 

ना अ्रकिनिकट न दीसे दूर नभ मारग देखे जन भूर ॥| 

ऋडत दृश्य :--महाबीर भगवान चंद्रप्रभा पालकी में विराजमान 
हैं| देवेन्द्र उस पालकी को क.धे पर रखें ढो रहे हैँ | इसका चित्र कल्पना 
के द्वारा अपनी मनोभूमिका में लाकर कोई देखे, तो इसे ऐसा लगेगा 





+ करणानुयोग रुप जिनामम के अनुसार भगवान के भाव पंचमगुण 
स्थान के ही माने जांयगे | परिग्रह त्याग होने के झ्नंतर उनके श्रप्रमत्त तथा 
पश्चात्‌ प्रमत्तसंयत नामका छुटवां गुशस्थान होता है। परिग्रह धारण किए 
हुए, को संयत सोचना बीतराय शासन के विपरीत है | 


( २९३ ) 


कि दया के देवेता मगवान के रूंप में पालकी में विराज॑मान हैं और 
सर्व इंद्रादि के रूप में त्रिलोक का वेमब, विमूति और पुण्य उन अहिंसा 
मूर्ति श्रभु की हृदय से सेवा तस्पंर है। यथार्थ में यह रत्नत्रय धर्म 
का प्रभाव है। उस रत्लत्रय धर्म के त्रभाव से इस श्रेष्ठ समृद्धि की 
प्राप्ति हुई थी, किन्तु श्र इसे भी ये जीणें तृर्ण की भांति सार रहित 
सोचते हुए त्याग करने का निश्चय दर आगे बढ़ रहे हैं । 


शक +--कोई पूछ सकता है, हस्त में आग विभूति की छोड़ने 
के पीछे क्या रहस्य है ? इन्हें और कोनसी विभूति चाहिए, जिसके 
हेतु यह करतल गत वेभव त्यागा जा रहां है 


समाधान +-बिचार करने पर ज्ञात होगा, कि ये प्रभु नकली, 
च्शिक सुख के स्थान में सिद्धों के सुख के द्वेतु अब उद्यत होकर महान 
उद्योग प्रारभ करने वाले हैं । 

भर्गवजिनसेन स्वामी उस सुख का स्ररूप इन शुब्दों द्वारा 
समझाते हैं :-- 

यहिव्यं यत्व मानुष्यं सु त्रेकाल्य-गोचरम । 

तत्सव पिंडितं नाभे! सिद्धहुण सुखस्य च॥ २१५ | ११ पर्व ॥ 

जो दिव्य सुख तथा मानवीय सुख त्रिकाल सम्बन्ची है, उसे 
इकंट्रा करके यदि सिद्धों के क्षण सर के आनन्द से तुलना की जाय, 
तो वह उसके बराबर नहीं होता है । 

फिद्धावस्था के सुख में क्या विशेष वात दे यह कहते हैं :-- 


सिद्धानां सुखमात्मोत्थं अव्यावाधमकर्म जम | 
परमाल्हाद-रुप॑तत्‌ श्रनौपभ्यमनुचरम्‌ ॥| २१६ ॥ पर ११॥ 


सिद्धों का सुख इंद्रियाधीन नहीं है, बहु भ्रात्मा से दत्पश्न है, 
पद बिना बाधा के रहने से अव्याबाध है, कर्मों के क्षय से प्राप्त होता 
है। धह परम आद्वाद रूप है, अनुपम है और संर्वश्रह दे | 


( २६४ ) 


अपूबे बाद ।--भगवान पालकी में बिराजसान हैं। इंद्र पालकी 
को लेजा रहे हैं। जब भगवान का जन्म कल्याणक हुआ था, उस समय 
इंद्र ने यह कार्य नहीं किया था। विरक्त मगवान की इस रुप में सेवा 
उद्यत सुर-राज को देखकर यह प्रतीत होता है कि सुरपति की दृष्टि में 
तप के लिए तत्पर जिनेन्द्र का जीवन अत्यन्त आदरणीय तथा 
स्पृह्रणीय दे । 

सम्यक्त्व - समलंकृत सुरेन्द्र से पूछा जाय, कि त्रिभुकन में 
तुमको सर्व प्रिय कौनसी वस्तु लगती है, तो बह सह्न मुखों से कहेगा 
“सकल संयम, परिपूरों मह्दात्रत, विशुद्ध सम्यक्‌ चारित्र |? जब तक 
वह चारित्र नहीं प्राप्त होता है, तब तक वह चारित्र बालों के चरणों 
की चरण रज से अपने जीवन को पवित्र करता है। भगवान जिनेन्द्र 
का यह महोत्सव संयम भाव की समाराधना का अपूर्वोत्सव था। 

प्रस्थान वेला की मांक्री :--उस मंगल बेला में यज्ञ जाति के 
देव पुष्प वर्षा कर रहे थे। शीतल पवन बह रही थी। देवों फे बंदीजन 
उच्च स्वर से प्रस्थान समय के मंगल पाठ पढ़ रहे थे। देवगण 
प्रस्थान सूचक भेरियाँ बजा रहे थे । 

मोहारिविजयोद्योगसमयोय॑ जगदगुरोः | 
इत्युब्वेघोषयामासु: तदा शक्राशयाड मराः॥ १०३-१७ ॥ 

डस समय इंद्र के आदेशानुसार देवगण जोर-जोर से घोषणा 
कर रहे थे, कि यद्‌ जगत्‌ के स्वामों जिनेन्द्र के मोह रूपो शत्रु के 
विजय सम्बन्धी उद्योग का काल है | 

जिस समय भगवान पालकी पर बैठे थ्र, ढस समय करोड़ों 
देवकिंकरों के हाथों में स्थित दण्डों की ताइना से इन्द्ों के करोड़ों 
दुंदमि बाजे आकाश में व्याप्त होकर बज रहे थे। देवांगनाएं इस समय 
नृत्य-गान में निसस्त थीं । 

गायम्तीषु सुकंटीषु किन्नरीधु कलस्वनम। 
श्रंवःसु्ं च हुयं च परिनिः क्रमणोत्सवम्‌ [ ११०. १७ || भ, पु, 


( २६५ ) 


उस समय मधुर करठ वाली किलन्नरी . देषियाँ कर्ण प्रिय तथा 
मनोहर तपः कल्याणोत्सव सम्बन्धी गीत सधुर स्वर से गात्त कर: 
रहीं थीं। 


भगवान बड़े वेभव के साथ अमूल्य रत्नों से बनी हुई दिव्य 
पालकी पर विराजमान होकर कुर्डपुर के बाहर निकले उस समय 
का अपूर्व वेभब दर्शनीय था। जगत्‌ की दृष्टि से वह उत्सव बेभबपूरो 
द्खिता था, किन्तु व॑राग्यमूर्ति उन प्रभु के लिए वह सर्व सामग्री सार 
शून्य-सी दिखती थी। वे धीरे-धीरे नगर के बाहर विश्वसान नाथ 
बन में पहुँचे | 3 

दीक्षा शिला--उस बन में देवों ने एक शिल्ा पहले से स्थापित 
की थी। बह रत्न शिज्रा चन्दन के मांगलिक छीटों से युक्त थी। 
उस पर इन्द्राणी ने अपने हाथ से रत्नों के चूर्ण से चौक बगैरइ 
बनाए थे। उस शिला पर बच्चों से सुन्दर मण्डप बनाया गया था। 
उस शिला के चारों ओर धूप की सुगन्ध फेल रद्दी थी। उसके समीप 
ही अनेक मज्जलद्रब्य रूपी सम्पदाएं बिद्यमान थीं। उस शित्ला पर 
भगवान को देवेन्द्रों ने उतारा | वह शिलापट्ट पाण्डुक शिला का स्मरण 
कराता था | उस शित्ा पर भगवान वीर भ्रभु आसीन हुए | 








>< हरिवंशपुराण में दीक्षा वन का नास शातू वन कहा ह--““ीरो 
शात्वने5श्रयत्‌” ( २१८ पवव ६० )। वर्धमान चरित्र में वन को नागखण्ड 
कहा है भगवान वनमेत्य नागखरडं ज्िदशेन्‍्द्रे रक्तारितःस यानातः (११३-- 
सर्ग १७ ) उत्तरपुराण में बन का नाम “धंडबन!--खझ्डबन कहा है--“नाथः 
पढ़- वर्न प्राप्य स्वयानादवरहम सः” (३०२, प्‌ ७४.)। तिशोगपरखक्ति-में 
दीक्षा नक्षत्ष उत्तत कह्त है, तथा उत्तरपुराख में हस्त औ्रौर उच्चस नक्तों 
का मध्यकाल कहा है। जब हस्त और उत्तस में चद्ध स्थित था, तब मवसिद 
अंष्श दशमी के सायंकाल में भगवान ने दीक्षा ली, ऐसा निर्वाण-भक्ति कें 
कष्ट है | 


( २६६ ) 


संत्वनापूरँ उपदेश प्रभु ने उपस्थित लोगों को, देबों को, 
नागेलों को, मनुष्यों को यथायोग्य सांत्वनापूर्ण उपदेशों से परितृप 
किया। भगवान ने अपने बन्धुबर्ग से पुनः अनुज्ञा हेतु निवेदन किया। 
वे बर्धभान भगवान उस समय श्रध्यात्ममूर्ति थे। उन्हें आत्मा ही 
धात्मा दिख रही थी। रक्नत्रय धर्म तथा उत्तम क्षमादि परिणाम उन्हें 
अपने सच्चे और शाश्वतिक बन्धु अनुभव में आरहे थे । लौकिक बन्घुओं 
को वे रागभाव का मूल सानते थे | बन्धवों बन्धमूलम्‌” । 

मार्मिक उदबोधन-उन्होंने अपनी साता त्रिशला तथा पिता 
सिद्धाथे मद्ाराज की ओर दृष्टि देते हुए कहा “आप हमारे हमारे इस 
पुदूगल-मय शरीर के जनक तथा जननी हैं| हमारीं आत्सा आपके निसित्त 
से उत्पन्न नहीं हुई है। हमारी चेतन्यमय आत्मा अनादि निधन दै। 
यह आप दोनों भली प्रकार जानते हैं । आज हसारी आत्मा में ज्ञान 
ज्योति अज्ञान भाव को दूर कर प्रदीम्त हुई है। वह आत्मा अपने 
अनादि जनक के समीप जाना चाहती है। इस कारण हम आपसे 
आज्ञा चाहते हैं, कि आप हमारी आत्मा को छोड़ दें ।” + 

अपने बंधुओं से भगवान ने कहा, “हे इस शरीर से सम्बन्ध 
रखने वाले बंधुजनों की आत्माओं ! इस आत्मा का आपके साथ कोई 
भी संबंध नहीं है । इससे पूछे गये आप लोग हमें अपनी आत्मा के 
निज बंधुओं के समीप जाने की अनुज्ञा दीजिए ।” इस प्रकार आध्या- 
ौस्मिक विचारों के समुउज्वल प्रकाश में भगवान ने सबको सच्ची सांत्वना 
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+ अहो मदीय शरीरजनकत्यात्सन्‌ , श्रहो मदीय शरीर जनन्यात्मन्‌ 
नाय॑ मदात्मा युवांग्यां जनितो भवतीति निश्चयेन थुवां जानीतं | तत श्राप्षष्टो 
युवामिम मात्मानं विमृंचत | श्रयमात्माव्योद्मिन्न शानज्योति रात्मानमेवात्मनो5 
नादि जनक मुपसर्पति | तथा अ्हो मदीय शरीर बंधुजन-बर्तिन श्रत्मानः श्र्य 
मदात्मा न किचनापि युध्पाकक मबतीति निश्वयेन यूं जानीथ तत श्रा्ठष्टा 
यूं ( इमात्मानंविंचत )- ( सागार धर्माम्त संस्कृत टीका ४० रैह३े 
भ्रध्याय ७-३४ ) 


( १३६७ ) 


दी | इस शुद्ध और सी तर्क प्रणाली के पिरुद्ध कहने योग्य कोई प्री 
बात न रहने से सब मिरुत्तर थे। 


विश्ववंद्य कुण्डपुर- अरुुत परिस्थिति थी । अब बर्धसान 
महाराज लौटकर फिर राजभवन में नहीं आवेंगे। इनके तपोषनवासी 
बनने के बाद देब, देवन्द्र, देवांगनाओं का भी वहां आगमन होने का 
कोई कारण नहीं है। कुण्डपुर मोह की भाषा में प्रकाश के स्थान में 
अंधकार से आक्रान्त हो गया । तत्कज्षान की दृष्टि में वर्धभान भगवान 
के तपस्वीं बनने के कारण कुण्डपुर विश्ववंध हो गया। कुण्डपुर में 
जन्म लेने वाली महिमाशील आत्मा ही निमनन्‍थ तपस्वी होने जा रही 
है। श्रेष्ठ बेभवशाली आत्मा श्रेष्ठ त्याग करने को है। वह अपरिप्रह 
बृत्ति को अंगीकार कर रही है । 


अब वर्धेमान भगवान रूप धर्मसिंह ग्रहस्थी के बंधन से मुक्त हो 
क्षण भर में दिगम्बर मुनि बनने को तेयार हो गये हैं । उनके संयम में 
बाधा डालने वालीं कषाय प्रत्याख्यानावरण दूर होने को है) वर्धसमान 
प्रभु की आत्मा में विशुद्धता वर्धभान हा रही है। 


वे साम्य भाव से समलकृत हैं| “मित्ती मे सब्बभूदेसु”--सर्व 
जीबों के प्रति मेरे हृदय में मेत्री भाव है । “बिरं मज्म॑ ण॒ केशवि” मेरा 
किसी के प्रति तनिक भी देषभाव नहीं है, ऐसी साम्य भावना के साथ 
यवनिका के बीच में महाबीर बर्धभान ने मोहनीय कर्म का नाश करने 
के लिए वस्त्र, आभूषण, साला आदि का त्याग किया । 


उन्होंने अपने समस्त परिग्रह्ट का त्याग कर दिया। अब बे 
निर्मन्‍्थ बन गए। उस समय साक्षी रूपमें सिद्ध भगवान, देवगण तथा 
स्वयं उनकी आत्सा थी | महापुराण में “ब्रिसाक्षिकम्‌” शब्द का प्रयोग 
शाया है। सद्दावीर भगवान ने उत्तर की ओर मुख करके दीक्षा ली थी। 
तिलोय पण्शत्ति में लिखा है, कि बीर जिनेन्द्र ने अकेले ही दीक्षा भदण 
की थी। 


( रेईंप *) 


“ भग्गसिरश्वहुल-दसमी-अवरग्दे उत्तरास णाधवणो । 
तदिय-खबणम्मि गहिद॑ महत्वद॑ वडठ्मारेंण || ६६७०४ ।| 
वर्धभान भगवान ले सगसिर ऋष्णा दुशमी के दिन सायंकाल में 
चरा नक॒त्र के रहते नाथबन में ठतीय भक्त के साथ महाक्षतों को: प्रहण 
“किया । उक्त म्रंथ में यह भी लिखा है +-- 
णेमी मल्‍ली थीरं! कुमारकालम्मि वासुपु्जोंण ! 
पासो वि य गहिदतवा सस जिशा रजचरमम्मि || ६७०-४ || 
“भगवान नेभिनाथ, मलिनाथ, महावीर, वासुपूज्य और पार्श्वनाथ 
इन पांच तीथकरों ने कुमारकाल में और शेष तीथंकरों ने राज्य के 
अन्त मे तंप को ग्रहण किया | 
कशुल्लोच-- परिप्रह का त्याग करने के अनन्तर उन्होंने सिद्ध 
“च्रकषेष्टी फो समस्कार 'करके केशों का लोंच किया। उत्तर पुराण में 
'लिक्ला है :-- 
सुराधीश' स्वहस्नेन तान्‌ प्रतीक्ष्य महा-मणि। 
ज्वलत्पटलिका-मध्ये विन्यस्थाम्यच्य मानितान्‌ ॥ ३०८ ॥ 
विचित्रतरवस्त्रेण पिधाय बिध्वतान्‌ सुरे:। 
स्वय गत्या सम॑ क्षीरवारिराशों न्यवेशयत्‌ || ३०६-७४ ॥ 


इन्द्र ने वे सब केश अपने हाथ से चुनकर उठा लिए थे और 
-मरशण्यों के देदीप्यमान पियरे में रखकर उनकी पूजा की, आदर सत्कार 
किया, अनेक तरह के चस्त्रों में उन्हे लपट कर रखा और फिर स्वयं सब 
देवों के साथ जाकर उन्हें क्षीर सागर में छोड़ दिया। 


शंक्रा--मॉलिन केशों का तथा आभूषणादि का इंद्रों ने क्‍यों 
सत्कार किया ! 
समाधान -महापुएण॒कार के इन शुब्दी मं समाधान क्रिया गया है :-- 
“महतां संश्रयान्ननं यान्तीज्यां मलिना श्रपि | 
मलिनेरपि यत्केशः पूजावाप्ता भ्रितेग॑दम्‌ ॥ ९११०-१७ ॥ 
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वस्त्रामरणमाल्यानि याय्युसक्तान्यधीशिना । 
'तान्यप्यनन्यसामान्यां निन्‍्युरत्युक्नति 'सुरा; ॥२११॥ 
महापुरुषों का आश्रय करने से मलिन (नीच ) पुरुष भी 
पूज्यता को प्राप्त हो जाते हैँ, यह बात बिलकुल ठीक है, क्योंकि भगवान 
का आभध्रय करने से मलिन ( काले) केश भी पूजा को प्राप्त हुए थे | 
भगवान ने जिन बस्त्र आभूषण तथा माला बगेरह का त्याग 
किया था, देवों ने उन सबकी भी असाधारण पूजा की थी । 
सा्मायक चास्त्र बह मार्ग शीर्ष कृष्णा दृशर्सी धन्य हो गई, 
जब -वर्धसान प्रभु ने अहिसा की »छ साधना द्वारा मुक्ति के लिए सुशद 
निश्चय करके उस ओर सम्यकप्रवृत्ति भी प्रारम्भ कर दी। ौन्होंने 
सामायिक चारित्र को स्वीकार किया, जिसमें समस्त पाप भ्रवृत्तियों का 
पूर्णतया परित्याग किया जाता है। जिनसेन स्वामी कहते हैं :-- 
कत्स्नादू विरम्य सावश्राब्छुतः सामायिकं यमम्‌ | 
त्रत - गुप्ति- समित्यादीन्‌ तदूभेदानाददे विभुः ॥ २०२-१७ ॥ 


भगवान ने पाप क्रियाओं का पूर्णतया त्याग 'करके सामाथिक 
संयम का आश्रय ग्रहण किया था। उसके भेद रूप श्रत, गुंसि तथा 
समिति आदि को भगवान ने धारण किया था । 


'ब्रेम्मटसार जीव दण्ड मे सामायिक्त संगम का खरूप इस प्रकार कहा है-- 


सगहिय सयल-संजम-ममय-मजम-मगुत्तरं दुरवगम्मं। 
जीवोसमुब्वहंतो.. सामाइय - संजमो होदि ॥| ४७० ॥ 
मैं पंच महात्रतांदि की धारण करने रूप संकल-संयम को भ्रहरूप 

से स्त्रीकार करता हूँ । में सर्व सावंध का त्याग करता हूँ। इस प्रकार 
संयम की अभेद रूप से धारण करना सामायिक संयम है | यह अपूर्व है, 
कठिनता से प्राप्त होता है। इसे धारश करने बाला जीव सामायिक 
संयमी द्वोता है | 
'झंवम का स्वर्प जीवकायड में इस प्राए स्पष्ट किया है: - 
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घद-समिदि-कसायारणं दंडाश तहिदियाण पंचरहं। 
धारण-पालण-खिग्गह-चाग-जश्नो संजमो मणियों [| ४६५ ॥ 


अरदिसादि प्रतों को धारण करना, ईर्या आदि समितियों का 
पालन करना, क्रोध, सान, साया, लोभ रुप कषायों का निम्नह करना, 
सन, बचन तथा काय रूप दण्डों का त्याग करना तथा पंचईंद्रियों का 
जीतना संयम कहा गया है. “सं-सम्यक्‌ यमन संयमः--सम्यक्‌ प्रकार 
से जो नियम है, वह संयम है। 


शुक्र +-सासायिक चारित्र को सावच्य योग त्याग रुप कहाँ 
है । इस सम्बन्ध में राजवार्तिक में अकलंक स्वामी ने प्रकाश डालते हुए 
शंका उठाई है, सामायिक चारित्र निवृत्ति रुप होने से गुप्ति रुप होगा ! 


समाधान :- ऐसा नहीं है | इस चारित्र में मानसिक प्रवृत्ति का 
सदूभाव पाया जाता है। गुप्ति का लक्षण निवृत्ति रुप है। अकलंक 
स्वामी के बहुमूल्य शब्द इस प्रकार हैं; “स्यादेतश्रिवृत्तिपरत्वात्सामायि- 
कस्य गुप्तिप्रसंग इति, तन्न | कि कारणं ! सानस-प्रवृत्तिभावातू। अत्र 
मानसीम्रवृत्तिरस्ति, निवृत्तिलक्षणादू गुप्ति रित्यस्ति भेदः ” ( प्र, ३४०, 
अध्याय ६, सूत्र १८) 
अनगारधर्मास्तत की टीका में कहा है कि इस सामायिक संयम 
में बादर संज्वलन-कषाय का संबंध रहता है, फिर भी इसके धारण 
करने वाले मुमुछ के अभेदरुप से सभी त्रतों का घारण हो जाता है | 
कहा भी दे -- 
क्रियते यदभेदेन ब्रतानामधिरोहणम्‌ । 
कृषाय-स्थूलतालीढ़ स सामायिक्सयमः ॥ 
भगवान ने सासायिक चारित्र में जो पंच मह!म्रतों को स्वीकार 
किया है, उनका स्वरुप इस प्रकार कहा गया है :-- 
“पंच-महृव्वदारिए | तत्थ पढसं सहव्यदं पाणादि-वादादों वेरसरं, 
बिद्य॑ महत्बदं भुसाबादादो बेरसर्, तिदियं महत्बदं अद्न्न-दाणादो 
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बेरमणं, चउत्थं महव्बदं मेहुणादों वेरसणं, ५चसं महतव्यद॑ परिग्गहादों 
वेरमणुं” | ( प्रतिक्रमण-पीठिका-दण्डक )--पांच महाप्रत हैं । प्रथम 
महात्रत में प्रायातिपात अथौत्‌ प्राणघात का त्याग है, दूसरे मह्दान्नत 
में सषावाद असत्य भाषण का त्याग है, तृतीय महात्रत में अदत्तादान 
अर्थात्‌ चोरी का, चतुथे महात्रत में मैथुन का त्याग अर्थात्‌ स्त्री संपक॑ 
का त्याग, + पांचवां मद्दाश्नत परिभ्रह का त्याग रुप है | 


भगवान वर्धंसान जिनेन्द्र ने निर्वाण दीक्षा लेकर क़्तादि से 
अपने जीवन को समलंकेत किया। इस निबौंण दीक्षा के द्वारा ही 
निर्वाण प्राप्त होता है। अब वे समयसार रुप हो गए । पुरुषार्थ-सिध्यु- 


पाय में अम्तचंद्रसूरि ने लिखा है, हिंसादि का पूर्णतया त्याग करने 
वाला साधु समयसार स्वरुप है-- 


“निरतः कात्स्ये-निवृत्ती भवति यतिः समयसारभूतोयम? ॥ ४१ ॥ 
अब वे प्रभु आत्मानंद्‌ में निमम्न हैं।त्याग के द्वारा अद्भुत शांति 
मिली है । 

अपवे शांति लाभ--वर्धभान भगवान ने संयम से जीवन को 
समलंकृत करके जो शांति प्राप्त की है, वह कुण्डपुर के राजभवन में 
नहीं मिली थी । सुरेन्द्रों के द्वारा अर्पित पौद्गलिक पदार्थों का आश्रय 
लेना तथा उनकी सेवा का सम्बन्ध शरीर से था। बाह्य सामग्री 
आत्सा को क्या दे सकती है ? 


बहद्दि दृष्टि व्यक्ति सोचता है, कि राजभवन के बरेभब बिमुक्त हो 
दिगन्बर मुद्रा को धारण कर जह्गल में भूतल पर स्थित रहने में 


+ बौद्ध धर्म में परिग्रह त्याग रुप व्रत के स्थान में मादक पदार्थ के 
त्याग को पांचवा शील कहा गया है। पंचमशील का नियम लेते समय यह 
वाक्य कहा जात। है “यूरा-मेरेय-मज्ज-पम्पद्ाना बेरमणी सिक्‍खापद 
समादियामि ?--छुरा-मेरेय, मद्य के सेवन करने से मैं विरत रहूँगा, ऐसा 
्ञत लेता हूँ । 
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अपार कप््ट होता होगा! किस्तु वास्‍्तविकता इससे दूर है। अब 
भगवान का भेदू-विज्ञान का प्रदीप अच्छी तरह दीप्तिमान हो रहा है । 
इसके प्रकाश में वे आत्मा को ही अपना मानते हैं। आत्मा को 
अपना कहना भी ठीक भाभा नहीं हैं। में आत्मा हूँ; अहमेव अह! 
यह वे श्रनुभव कर रहे थे। 

एकत्व स्वरूप का जिंतवन-“अहमेको”--मैं एक हूँ | “न मे 
कश्रित्‌”--कोई भी पदाथे मेरा नहीं है। “नेबाहमपि कस्यचित्‌?! -- 
मैं भी किसी का नहीं हूँ। वे यह भी चिंतवन करते थे :-- 


'शाहं दोमि परेसि, ण॒ मे परे संति, णाशमहमेक्को !” में पर, 
पदार्थों का नहीं हूँ। पर पदार्थ मेरे नहीं हैं। में तो अकेला हूँ । में 
ज्ञामसय हूँ | 

इस विचार से क्या होता है, इस सम्धन्ध में जिनागम का 
का कथन अत्यन्त सार्मिक है :--- 

(हदि जो भायदि भाणे सो अप्पाणं हवादि आदा । इस प्रकार 
जो ध्यान में आत्मा का चिंतवन करता है, वह अपनी आत्मा का ध्यान 
करने बाला है | 

इस्र चिंतन से दूसरा लाभ जीवन के श्रेष्ठ ध्येय मोक्ष रूप परम 
पुरुषाथे की प्राप्ति है । आगम में कहा है :-- 


इंदि जो भायदि भाणे सो मुच्चह श्रह्कम्मेहिं ॥ 


इस प्रकार जो ध्यान में चिंतवन करता है, वह आठ कर्मा से 
मुक्त होता है। सर्व परिभ्हत्यागी सुनीश्वरों के ध्यान रूपी अग्नि के 
इरा कर्म-रूपी ईन्‍धन भरुम दो जाता है | 

गृहस्थ भी ऐसी पविन्न चर्चा करता है। वह क्षणभर ऐसे विचारों: 
को कर भी लेता. है; किन्तु दूसरे ही कस्य आाकुल्॒ता तथा परिभह का जाल 
पर पदार्थों की ओर खेँंचकर उसकी दुर्ग करता है। इसी' कारण 
मह्दापुरुष अकिंचन सन, अकिचन काय और अकिंचन बृत्ति को /आतस 
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की निधि बनाते हैं।'अर्किचन भावना और परिप्रह को संग्रह परस्पर 
विरुद्ध प्रहत्तियां हैं। योगी जन ऐसे मूल भरे सार्ग को नहीं अपनाते। 
के एकल्व का चिंतवन करते हैं तथा उसके अनुसार सामथ्ये भर 
पुरुषाथे करते हैं । 
कुन्द-कुन्द स्वामी ने मोक्ष पहुड मे लिख है :-- 

उद्घद्ध-मण्फलोये केद मज्क॑ ण॒ श्रहमम्रेगागी । 

इय भावणाए जोई पावंति हु सास सोक्‍्ख ॥८१॥ 


उर्ध्व, मध्य तथा अधोलोक में कोई भी पदार्थ मेरा'नहीं है। 
मैं' अकेला हूँ । इस भावना के द्वारा योगी शाश्वतिक सुख को प्राप्त 
करता है | 

इस अ्िवन भावना अथवा एकत्व दृष्टि को समुचितः संयोषण 
दिगम्बर वृत्ति द्वारा प्राप्त होता है। परिप्रह के सम्पर्क वाले जीव के 
उच्ज्यल् विचारों पर बिकारी भावों का प्रह्यर कोन रोक सकता है? 
यह विषय गम्भीर अनुभव तथा चितन पर आश्रित है। सूत्र पाहुए 
में लिखा है, कि सब परिग्रह का त्याग किये बिमा तीथकर भगवान 
भी सिद्धि के स्वासी नहीं बनते हैं :-- 


ण्‌ वि सिज्छइ वत्थवधरो जिशसासणें जश॒वि होह तित्थयरों । 
शग्गो वि मोकक्‍्ख-मगो सेसा उम्मसगया खब्वे ॥ रह ॥ 


जिन शासन में कष्टा है कि वस्रधारण करने वाले यदि तीर्थंकर 
हैं, तो उ्मको भी सिद्धि नहीं मिलती है। मोक्ष का मार्ग दिगम्वरत्व 
है। अन्य सब उन्सार्ग हैं। 

भावशून्य' दिगज््वस्त की समीक्षा--जिनागस उस दिगम्बरत्व को 
हिलकारी कहता हैं, जो' भिध्यात्य आदि बिकारी भावों से' विमुक्त है। 
आंगस में लिखा है, कि भाव रहित दिगम्बरत्व कष्ट का कारण है। 
उससे मुनित्य नहीं प्राप्त होता है। भावशून्य दिगम्बरत्व की समीक्षा 
करते हुए कुन्दकुल्द्‌ स्वासी फहते हैं :-- 
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दब्वेश सयल-णस्गा शारय-तिरिया य सयल संधाया | 
परिशामेण शअ्सुद्धा ण भाव-सवणत्तरं पत्ता | ६७ ॥ 
बाह्य रूप की दृष्टि से सम्पूर्ण जीव नग्न रहते हैं। नारकी, 
वियेच् तथा इतर जीबों का समुदाय भी नग्न रहता है; किन्तु अशुद्ध 
परिणाम युक्त होने से वे भाव मुनिपने को प्राप्त नहीं होते । 
गरगो पावह दुक्‍्खं शग्गो संसार-सागरे ममई। 
ण्ग्गो ण॒ लहइ बोहिं जिए-भावण-वज्जिय॑ सुदरं || ६८॥ 
त्याग सम्बन्धी भावना रहित नग्न जीव संसार रूपी सागर में 
असण करता है ओर दुःख प्राप्त करता है। नग्न होने मात्र से बोधि 
भ्रथात्‌ रत्नत्रय की भ्राप्ति नहीं होती है । 


सम्यक् पथ-इस कथन को शिरोधाये करते हुए कोई व्यक्ति मुनियों 
के २८ मूलगुणों में श्रचेलता-वस््र परित्याग को अनावश्यक कह सत्ताईस 
गु्ों फी मान्यता को अपनाने लगे, तो उसे उन्हीं कुन्दकुन्द स्वामी 
के इन शब्दों हारा उनका यथार्थ अभिप्राय निश्चय करना चाहिए !-- 
भावेश होइ णरगो वाहिर लिगेश कि च णग्गेण। 
कम्म-पयडीणश-खियरं॑ णासद्र भावेश दब्वेण ॥ ५४ ॥ 
भाव रूप से नग्नता उचित है, केवल नग्नता युक्त बाह्य वेष क्‍या 
करेगा ! कर्म प्रकृतियों का समुदाय भाव नग्नता सह्ठित द्रव्य दिगम्बरत्व 
द्वारा नष्ट होता है । 
बाह्य त्याग का कारण - बाह्य बस्त्रादि का त्याग भगवान महावीर 
ने क्‍यों किया ? इस सम्बन्ध में जिनागस कहता है।-- 
भावविसुद्धि शिमित्त बाहिरगंथस्स कीरए चाश्रो । 
बाहिरचाझ्ो बिहलो प्रब्भंतर - गंथजुत्तस्स |३॥ भावपाहुड ॥| 
भावों की विशुद्धि का देतु होने से बाह्य परिम्रह का त्याग किया 
ज्ञाता है। अन्तरंग परिप्रह युक्त व्यक्ति के बाह्य परिग्रह का त्याग मोक्ष 
रूप फल को नहीं प्रदाव करता है | 


(६ शथथ ) 


यदि बाह्य पदार्थों से समत्व नहीं है, तो उनका रक्षण, व्यवस्था, 
उपयोग आदि क्यों किया जाता है ? कोई-कोई कहते हैं, सहाबीर भगवान 
ने प्रारंस में इंद्र द्वारा प्रदत्त बस्त्र-देव दृष्य रखा था, पश्चात्‌ उसे छोड़ 
दिया । इस सम्बन्ध में समीक्षा करने पर यह प्रश्न होता है, प्रक्ञालनाद़ि 
पंकस्य दूरादस्पशन वरम” की चढ़ में पेर डालकर उसे पीछे धोने की अपेक्षा 
क्या यह उचित नहीं है, कि प्रारम्भ से ही उसे त्याग दिया जाता ! इन्द्र 
ने यदि धस्र दिया और पहिले परिग्ह सात्र का त्याग किया गया था, तब 
उस प्रतिज्ञा के विरुद्ध उसको रखना, उससे वस्त्र सम्बन्धी कार्य लेना 
आदि क्या अन्तरंग में समता का सद्भाव स्पष्टतया नहीं सिद्ध करते हैं 
यदि वस्त्रादि रखते हुए भी अपरिग्रह भाव रह सकता है, तो धन- 
धान्यादि रखते हुए उसे अपना न मानने का बचनालाप करने बाज्ा 
क्यों न अपरिग्रही होगा ! अतत्व की एक बिन्दु भी समस्त तत्वज्ञान को 
नष्ट भ्रष्ट कर देती है।इस सम्बन्ध में एक सनोरंजक उदाहरण दै। 
उससे यह स्पष्ट होगा, कि थोढ़ा भी अशुद्ध तर्क महान अनथथे करते हुए 
व्यक्ति का मुंह नहीं मोड़ सकता * 


वेदान्त कहता है, यह चर अचर जगत त्रद्म रवरूप है। वही 
सत्य है । उसके सिवाय समस्त विश्व सिथ्या हे--सब खलु ह॒दं श्रद्म', 
सत्य ब्रद्म जगतूमिथ्या! । इस तत्व को स्वीकार करने में हमारा स्थर्य॑ 
अनुभव बाधक है । ब्रक्षादैत का साधक जो वाक्य होगा, उसकी दृष्टि से 
साध्य वथा साधन रूप द्विविधता स्वीकार करनी पड़ेगी । 


कहते हैं, एक दुराचारिणी स्त्री ने यह बात सुन ली कि सारा 
विश्व बद्मरूप है और वह त्रह्म ही सत्य दै। उस ब्रह्म के सिवाय अन्य 
नहीं है । अतः वह कहती है, मैं अपने पति तथा अपने प्रेस - पात्र अन्य 
पुरुष में कोई भेद नहीं देखती । दोनों ही एक हैं, क्‍योंकि वे दोनों अब 
रूप हैं । तब क्‍यों लोग मुझे असती कहकर बुरा बताते हैँ ! इसी 
आशय को संस्कृत का कवि इस प्रकार कट्दता है! -- 


( २७६ ) 


ब्रक्षेब सत्यन मखिल॑ न हि किचि दन्यत्‌ | 
कत्मान्न मे सखि परापर - मेदबुद्धिः ॥ 
करे तथा निनबरे सहशोष्नुरागो। 
व्यूप॑ कि-मर्थमसत्तीति कदर्थबन्ति ॥ 
इसी अकार इपरिप्रहत्य को धर्म का अंग सानते हुए भी “खु्भीते 
के अनुसार पर्स्क्रांद को धारण करते हुए मूर्णला का अभाव बताकर 
फषपसे को अपरिमही सानने वाले व्यक्ति ऐसी दृष्टि तथा परिस्थिति को 
इव्पन्न करते हैं, कि जिसमें अ्रेष्ठ निराकुल ध्यान असंभव बन जाता है। 
कैविक अपरिप्ह की ब़ात ही दूसरी है, यदि मानसिक परिप्रह रहता 
"है, तो बाह्म परिप्रह रहित होते हुए भी जीव बंधन के ज्ञल से नहीं कब 
पाता, तब बाह्य परिसरह का साथ ओर जुट जाय, तो फिर सानखिक 
बेमेहू्य और शुद्ध आत्म तत्व की भावना कसे बनेगी ! 
एक कहावत है, “जिस मार्ग जाना नहीं, वहां का रास्ता पूछने 
क्रादि का क्या प्रयोजन है १” इसी प्रकार यदि अनन्‍्तरंग से पदार्थों के 
प्रति बीतगाग ब्वत्ति अपनाई गई है, तो फिर बाहरी सामग्री का रखना, 
उसे संभालना, उसके नष्ट होने पर दूसरे की आकांक्षा करना आदि 
क्वाये किस लिए हैं ? मोक्ष की प्राप्ति के लिए मोक्ष की इच्छा को भी 
त्यागना आवश्यक कद्दा गया है। यह कथन उन मुनिराज की अपक्षा 
कहा गया हैं, जिन्होंने बाह्य पदार्थों का पहले हीं त्याग कर दिया है। 
इच्छाओं तथा आकांक्षाओं क जाल में जकड़े हुए गृहस्थ की दृष्टि से 
मोक्ष की अभिलाषा आरंभ में आवश्यक है। आचाये अकलंक द्वेब ने 
राजवार्तिक में + कहा हैं, के मोक्ष की अभिलाषा जिस भव्य के जगी 
है, अद्दी धर्म तत्व सुनने का पात्र हैं। आगे जाकर वे ही आचाये कहते हैं । 
मोत्तेषि थस्य नाकांज्ा स मोक्ष मधिगच्छुति। 
इत्युक्तत्वाद्वितान्वेषी कांज्ां न क्वापि योजयेत्‌ ॥२१॥ स्वरूप संबोधन । 
+-यथा व्याधि-निशृत्तिज-फल-ओयसा योह्यमारास्य चिकिस्स्यस्य प्रशिद्री 
'जिकित्सामार्ग-विशेष-प्रतिपित्सोम्रग्मते तथात्मद्रव्यप्रसिद्ी क्रेयोमाग-प्रतिपित्सेति । 
तत्मात्‌ साधीयसी भोज्षमार्गव्याख्या स्वायंभवीति ॥ त० रा० पृ७ १ ॥ 


( २७७ ) 


जिस मुनीख्र के हृवय से भोक्त की भी इच्छा निकल जाती है 
अर्थात्‌ अन्य इच्छाओं का तो कभाप्त है ही, मोज्त की भी इच्छा नहीं है; 
बहूसोह की पर्याय रूप इच्छा से बिमुक्त योगी सोच को प्राप्त करता है। 
इस आग़म की धाणी को ध्यान में रखते हुए हितान्वेषी को किसी मी 
वस्तु की इच्छा नहीं कश्मी चाहिए । 

इस प्रकार एकान्त पत्ष को छोड़कर बिवेक के श्रकाश में कारये 
करता च्ाहिए। मुन्तिपद की उन्च ह्रवस्था को लक्ष्य में रखकर उनके 
लिए कथित उपदेश को, जो भृहरुथ अपने लिए निरुषरित आगम 
व्यवस्था की अवज्ञा करते हुए अपनाने का नाटक विखाता है, उसे दर्शन 
सोहनीय कर्म की पुलिस पकड़कर अपने कारावास में डाल देती है। 
मुनियों के मूल गुणों का इस प्रकार स्पष्टीकरण किया गया है। पंच्न- 
महात्रत, पंचससिति, पंच इंद्रियों का निरोध, केशलोच, सस्ता, बंदूदा 
आदि छट्ट आवश्यक, अचेलता अर्थात्‌ दिगम्बरपना, अस्नानत्रत, मूतल 
पर शयत्त करना, दन्‍्त धावन नहीं करना, खड़े होकर करपात्र में आड्वार 
करना तथा दिन में एक द्वी बार आहार करना ये अ्रष्टांस मूल गुण 
महात्रती साधु के हैं | सभी साधुओं के हैं। ऐसा नहीं है कि तोथेकर 
महावीर वर्धतान प्रभु मुनि बने हैं, तो उनको कोई रियायत 
((०००४६४४०॥) दी गई हो। न्याय की नींब पर अवस्थित जेनशासन 
पक्तपात या विशेष रियायत देने का नाम नहीं जानता है। ग्रुण ओर 
पात्रता का मूल्यांकन यहां किया गया है । चक्रवर्ती भरत महान परिप्रद्दी 
भरे, किन्तु उन्हें यरिप्रह त्यागकर शुक्लध्यान द्वारा केवलज्ञान प्राप्त करने 
'में देर सही लगी । 


उत्तर पुराण में लिखा है-- 
श्ादि-तीथ्रकतो ज्येष्ठपुत्रों राजसु घोडश । 
ज्यायांश्वक्री मुहूर्तेन मुक्तोय॑ कैस्तुलां अजेत्‌ | '४६--७४ पव ॥ 


आदि नाथ तीर्थंकर का स्येष्ठ पुत्र, सोलहबां मनु तथा श्रथम 
अक्रमती भरत दीक्षा लेने के पश्चात्‌ अंसमुहूर्त में फेवली हो गया था| 


([ रेड८ ) 


हसकी तुलना कौन कर सकता है! पांच बाल ब्रद्मचारी तौर्थकरों ने भी 
इतने शीघ्र सिद्धि नहीं पाई। बासुपूज्य भगवान का छद्मस्थ काल एक 
ब्ष था, सल्िनाथ भगवान का छह दिन, नेमिनाथ का छेप्पन दिन, 
पारबनाथ का चार साह तथा महावीर भगवान का बारह वर्ष प्रमाण 
छट्गस्थ काल कहा गया है। ( ति० प० प्रृ० २२७ ) 


सापेच्च दृष्टि की आवश्यक्ता-जिनबाणी के सापेज्ञ निरुपण को 
यदि भुला दिया जाय, तो मनुष्य विपत्ति के चक्र में फंसे बिना न रहेगा। 
एक स्नान के विषय फो ही एकान्तवादी की दृष्टि से देखा जाय, तो 
बड़ी गड़बड़ी पड़ेगी । 


सागार धर्माम्तत में लिखा है कि+ स्त्री सेवा, ऋषि सेवा आदि 
के कारण संक्लिप्ट गृहस्थ को शिर से अथवा कण्ठ पर्येन्त स्नान के 
पश्चात्‌ अर्धन्त देव की स्वयं पूजा करनी चाहिए। यदि स्नान नहीं 
किया है, तो दूसरे के हरा भगवान की पूजा को करवाब | इस नियम 
को भूलकर कोई प्रमादी स्नान बिना किए मुनि आदि सत्यात्रों के दान 
हेतु यदि आग्रह करते हुए कद्दे कि मैंने तो मुनिराज के अस्नान ब्रत को 
स्वीकार किया है। स्वयं स्नान न करके आहार लेने वाले मुनिराज को 
स्नान न करते हुए भी मेरे आहार देने के अधिकार में क्‍यों दोष माना 
जायगा | अस्नानपना तो जैसे भेरे है, बेसे मुनि में है | दोनों में भेद्‌ 
सानना पक्तपात है । 


यह तर्क अविवेक पर आश्रित दै। मुनि और ग्रहस्थ में महान 
भेद है। मुनिराज समान का त्याग करते हैं, क्योंकि स्‍तान से उनके 
छाहिंसा-सद्ाग्नत में दूषण आता है आदि । उच्च संयम के द्वारा तपस्वी 
पवित्र होता है। वह तपस्वी जल से समान नहीं करता है, किन्तु 
त्रत, शीलादि गुणरूपी जल से वह अपने को अधिक शुद्ध बनाता है । 


+स्यारंभ-सेवा-संक्लिष्ट: स्नात्वा 5 5 कएठमथा-शिरः । 
स्वय॑ यजेताहत्पादानस्मातोडन्येन_ याजयेत्‌ ॥३४-२॥ सागारघम्मामृत 


( २७६ ) 


इसी प्रकार शुभोपयोग आदि के विषय में एकान्तबाद घुसकर परिहदास- 
पूरी स्थिति को उत्पन्न करता है | 


प्रवचनसार में लिखा है, कि निवोण का कारण शुद्ध उपयोग है :-- 


सुद्स्स य सामणण भणिय॑ सुद्धस्स दंसणणं णाण। 
सुद्स्स य खिव्वार्णं सोच्चिय सिद्धो गमो तस्स॥ २७४॥ 


शुद्धोपयोगी के हीं साधुपना है। शुद्धोपयोगी के ही दर्शन और 
ज्ञान कह्दे गए हैं। शुद्धोपयोगी के ही निर्वाण कद्दा है। शुद्धोपयोगी ही 
सिद्ध भगवान होते हैं। उस शुद्धोपयोगी को नमस्कार है। 


शुद्धोषयोग --इस शद्धोपयोए की महिमा को सुनने वाला गृहस्थ 
भी शुद्धोपयोग का स्वप्न देखता है, यद्यपि ग्रहस्थावस्था में शुद्धोपपोग 
का सद्भाव असंभव है । उपयोग को निर्मल बनाने के हेतु ही भगवान 
वर्धमान ने सर्व प्रकार के परिग्रहों का परित्याग किया तथा उसके 
उद्योग में बे लगे हैं। महाबीर भगवान को अपना उपयोग शुद्ध करने में 
द्वादश बर्ष व्यतीत ह्वो गए। कषायों का पूर्णश्य हुए बिना उपयोग 
अशुद्धता-बिमुक्त केसे होगा ! 


जब तक पूर्ण निर्मज्षता उपलन्ध नहीं होती है, तब तक सलिन 
उपयोग से आत्मा की रक्षा उचित कही गई है। महावीर भगवान ने 
सार्गशीष कृष्णा दशसी को दीक्षा ली, किन्तु केवलज्ञान प्राप्त होने में उन्हें 
द्वादश बषे क्षगे | इस मध्यवर्तों काल में उनका उपयोग शाद्ध नहीं रहा । 
यदि अंतसुहूर्त पर्यन्त शुद्धोगपोग हो जाय, तो केवलज्ञान उत्पन्न होता 
है । द्वाद्श वर्ष पर्यन्त केबलज्ञान न होना सूचित करता है, कि तीर्थंकर 
होते हुए भी कुछ ऐसी मानसिक अवस्था है, जो ध्येय प्राप्त करने में 
बिलम्ब करा रही है। सल्लिनाथ भगवान उस मोहजन्य मलिनता को 
छह्ट दिन में दूर कर सके थे। पार्श्वनाथ प्रभु को उस काये में चार माह 
लगा था । नेमिनाथ जिनेन्द्र ने छप्पन दिन में बह कार्य संपन्न किया 
था । आान्तरिक अंतद्द न्दू की अबस्था अद्भुत रहती है। उस आन्तरिक 


( श४० ) 


संतुलन की स्थापना का उद्योग करके समता का स्थायी साम्नाब्य 
स्थापित करना महान कठिन काये है। उसके लिए उद्यत साधक सर्ष- 
प्रथम अशुभ उपयोग को दूर कर शुभ उफ्योग का आश्रय लेता हुआ 
बढ़ने का यथा संभव श्रयत्न करता है। 

भा्पाहुड में लिख है; - 

ज्रबिध परिणाम-- 


भाव॑ तिविहपयार॑ सुहासुह सुद्धमेव शायब्बं | 
श्रयुहच श्रद्टरद सुह-धम्म जिशणवरिंदेहिं || ७६ || 
भाव तीन प्रकार है, शुभ, अद्युभ तथा शुद्ध । भार्तध्यान, रौद्रध्यान 
अध्ुभ हैं। धर्मध्यान शुभ भाव ऐसा जिनेन्द्र ने कह्दा है। 
शुक्लध्यान शुद्धभाव की श्रेणी में आता है। जब तक निर्बिकल्प- 
समाधि के उच्च परिणमन द्वारा शुक्लध्यान को प्राप्त कर क्षपक श्रेणी 
का श्रारोहण नहीं होता है, तब तक शुभ परिणाम रूप धर्मध्यान का 
शरण प्रहए करना एकमात्र कतंव्य शेष रहता है। इस काल में भरत 
तेत्र में शुक्‍्ल॒ध्यान का अभाव होने से जीव को धर्मध्यान का आश्रय 
लेने का आगम में उपदेश है । 
रयणुसा। में कुन्द-कुन्द स्वामी ने लिखा है :-.- 
श्रज्जवि-सप्पिणि भरहे धम्मज्काएं पमादरहिदमिति | 
जिरुदिद्द ण हु मण्णइ मिच्छा दिद्ठी हवे सो हु ॥ ६० ॥ 
इस अवसपिणीकाल मे भरत क्षेत्र में मुनीखरों के प्रमाद रहित 
धर्मध्यान जिनेन्द्र देव ने कहा है। इसे जो नहीं मानता दै, वह 
मिथ्याली है। 
शंका! धर्मध्यान शुभ भाव कहा गया है। उस शुभ भाव ते 
बंध होता है। मोक्ष का कारण शुभ भाव नहीं है। 
समाघानः यह बात पूर्ण सत्य है, किन्तु जब तक शुद्धभाव के 
योग्य स्थिति नहीं उत्पन्न द्ोती है, वब तक अशुभ भाव के दुल्ूद और 


( रए१ ) 


गंदे गर्त में गिरने के बदले शुभभाव रूप नन्दून बन में निवास क्या 
बुरा है ( 
आये कहते हैं :-- 

श्रदुह्यवो शिरियादो सुहमावादो दु सग्ग सुह-माझ्रो | 

दुह-सुह-भाव॑ जाणइ ज॑ ते रच्चेदर्ण कुणहों ॥६१॥ 

अशुभ भाव से नरकादि कुगति होती है। शुभ भाव से स्वर्ग 

का सुख प्राप्त होता है। दुःख और सुख की प्राप्ति अपने भावों पर 
निभर है | है जीव ! जो तुमे प्रिय लगे, उसे कर । 


भाव पहुड़ में कुन्द-कुन्द स्वामी ने लिखा है: -- 


मायहि धम्मं सुक्क॑ अ्रद्ट रद च भाण मोत्तूण | 
रहट्ट भाइयाई इमेश जीवेश चिरकाल ॥ १२१॥ 


तू आर्त्त और रौद्र ध्यानों का त्यागकर तथा धर्म और शुक्ल 
नामके घ्यानों का चिंतवन कर | इस जीव ने चिरकाल से भार्त ओर 
रौद्र ध्यानों का चिंतवन किया है । 


इस विवेचन के प्रकाश में यह ज्ञात हो जाता है. कि शुद्धोपयोग 
द्वारा मोक्ष प्राप्त होता है। शुक्लध्यानी के शुद्धोपयोग होता है। 
उस शुद्धोपयोग के श्रभाव में श्ुुभोपयोग रूप धर्मध्यान के देतु उद्यत 
रहना चाहिए। धर्मध्यान रूप शुभोपयोग का फल पुण्य बंध है तथा 
सुगति की प्राप्ति है। श्रार्त रौद्र ध्यानों का फल पाप का बंध है तथा 
नरकादि गति की श्रात्ति है। अतः पुण्य के कारण रूप शुभोपयोगात्मक 
धर्मध्यान में मुनिजन उपयोग तब तक लगाते हैं, जब तक शुक्लध्यान 
तथा शुद्धोपयोग के अचुकूल साधन-सामप्री नहीं मिलती है। शुक्ल- 
ध्यान की अपेक्षा पुरय बंध का द्देतु धर्मध्यान अम्राष्ठ है, किन्तु 
पाप बंध के देतु आते-रौद रूप अशुभ ध्यानों की अपेक्षा वह प्राह्म है। 
सामान्य गृहस्थ के जिए पुण्य ग्राह्म है। अतः तत्व विचार करते समय 
अनेकान्त दृष्टि को नहीं भुलाना चाहिए | 


( रघपरे ) 


श्रमणु महजोर का ध्यान :--इस सम्पूर्ण विवेचन को ध्यान में 
रखते हुए हम तपोबन में महावीर भगवान के चरणों के पास पहुंचते 
हैं, तो उन्हें आत्मध्यान में निसग्न पाते हैं। यह ध्यान कौन सा है ९ 
यह ध्यान शुक्लध्यान तो है नहीं। शुक्लध्यान उन्हें द्वादश वर्ष के 
अन्त में मिलेगा। अभी ये प्रभु तीस बे के हैं। उस समय ये 
व्यालीस वर्ष के होंगे। भगवान धर्मध्यान रूप शुभोपयोग युक्त हैं। 
यह ध्यान बारह वर्ष तक चलेगा । आते तथा रौंद्र ध्यान की बीमारी 
को उन्होंने दूर कर दिया है। उन्होंने चारित्र रूपी औषधि ग्रहण की 
है। जब एकाग्रतापूर्ण ध्यान रहित अवस्था होती है, तब वे प्रभु द्वादश 
अनुप्रेज्ञा आदि शुभोपयोग को धारण करते हैं। अशुभोपयोग से व 
दूर रहते हैं । 
कर्माणि हि महारोगाः नश्यति यत्प्रयोगतः | 
सच्चारित्रीषधायास्मे ददामि कुसुमांजलिम ॥ 


जिसके उपयोग करने से कर्मरूपी महारोग दृर हो जाते हैं, 
उस सम्यक चारित्र रूपी ओषधि के लिए में पष्पांजलि अर्पण करता हूँ । 
हरिबंशपुराण में भगवान नेमिनाथ की दीक्षा का वर्णन करते 
हुए बताया है, कि छझ्मस्थकाल के छप्पन दिन पर्यन्त उन्होंने धर्मध्यान 
में अ्पता उपयोग लगाया था । 
धर्म-ध्यान-प्रकारं स ध्यायत्रेमि यैथोचितम्‌। 
पट-पंचाशदहोरात्र-कालं॑ सुतपसा-नयत्‌ || १११--सर्ग ५६ 
उन नेसिनाथ भगवान ने भले प्रकार धर्मध्यान के भेदों का 
ध्यान करते हुए उच्च तपस्या द्वारा छप्पन दिन-रात व्यतीत किये थे | 
इसी प्रकार ब्धभान भगवान का काल पधर्मध्यान में व्यतीत 
हो रहा था । आर्तध्यान तथा रौद्र ध्यान दुर्गीत के कारण हैं, इससे 
वे प्रमु अपनी रक्षा करते थे । 
ऋते ध्यान :- आर्ति का अर्थ पीड़ा हैं।जिस ध्यान में पीड़ा 
सहनी पड़े, वह आतंध्यान है। यह कृष्ण नील, तथा कपोत रूप 


(६ श८३ ) 


श्रशुभत्रिक लेश्याओं में द्वोता है। इसके बाह्य चिह् हें; रोना आदि | 
दूसरे की लक्ष्मी देख आश्चये में डूब जाता, विषयों में भाश्नक्ति 
रखना झअंतरंग लक्षण है | 

झपनी आत्मा का आतध्यान तो स्वयं वेद्य है, दूसरे का 
आतंध्यान अनुमान गम्य है, यथा अप्रिय पदार्थों की उत्पत्ति न हो ऐसी 
चिंता, उसकी उत्पत्ति होने पर उसके वियोग का बिचार, प्रिय पदाथे के 
वियोग न होने का ध्यान, प्रिय वस्तु का वियोग हो जाने पर 
पुनः उसकी प्राप्ति का ध्यान में चार भेद हैं। इस आतंध्यान का 
आधार प्रसाद है, फल तियच गति है। यह क्ञायोपशसिक भाव है। 
यह मिथ्यात्व से छटवें गुणस्थान पयेन्त रह सकता है । 

रोद्र ध्यान :-क्रर जीव को रुद्र कहते हैं। उसके ध्यान का 
नाम रौद्र ध्यान है। हिसा में आनन्द सानना हिंसानन्द, परिप्रह में 
आनन्द मानना परिग्रहा-नन्‍्द, चोरी में आनन्द मानना चौर्यानन्द 
ओर भूठ बोलने मे आनन्द मानना सपानन्द नासक रौद ध्यात है। 
इसके लक्षण अंतरंग में कठोर भाव ओर बाह्य में लक्षण ऋर वचन 
आदि हैं। यह भी कृष्ण, नील, कापोत रूप अशुभत्रिक लेश्याञ्रों 
में कहा गया है । 

यह प्रथम से पंचम गुण स्थान पर्यन्‍त होता है। यद्द अंतसुहूर्त 
पर्यन्‍त रहकर अन्य रूपता धारण करता है। यह क्षायोपशसिक भाष रूप 
है | भावलेश्य और कषायों से ओदयिक भावरूप रौद ध्यान 
भी होता है | इसका फल नरक गति है--“उत्तरं फलमेतस्य 
नारकी गति रुच्यते” | अतः हरिवंशपुराणकार कहते हैं :-- 

परिदृत्यातं-रोद्रे हें पाप-ध्याने मुसुक्षवः । 
धर्म्म-शुक्लधियः सतु शुद्ध-मिक्ञादि-भिक्षुवः || २६--समे ५६ 

शुद्ध आहारादि प्रहण करने वाले मुमुछ साधुभों को आंत तथा 
रौद रूप पाप ध्यानों का परित्याग करके धम्य और शुक्ल ध्यान में 
उपयोग लगाना चहिए । 


( रेप्ट ) 


बाह्य निमित्त-इन आराध्य ध्यानों के योग्य सामग्री एकान्त 
प्रदेश, प्रासुक क्षेत्र, सुदृढ़ संहनन, योग्य कालादि कह्दे गए हैं । 


घमे ध्यान-बाह्य और आध्यात्मिक पदार्थों के स्थरूप को घ्म 
कहते हैं, उससे च्युत न होकर जो ध्यान करना है, वह धर्मध्यान है। 
क्रप्मम के अथे में चित्त लगाना, शील तथा गुणों के समुदाय में 
अनुराग आदि अभ्यंतर लक्षण हैं। जमाई, छींक, ढकार अदि फा न 
आना, श्वाश्नोच्छूवास की सन्दता एवं शरीर की निश्चलता इसके बाह्म 
लक्षण हैं| यह दश प्रकार कहा गया है । 


दस भेद-मन, वचन तथा काय की प्रवृत्ति प्रायः संसार का 
कारण है, उससे मेरा कब छुटकारा होगा, यह विचार करना अ्रपाय 
घिचय है। इसकी उत्पत्ति पीत पद्म तथा शुक्लरुप शुभ लेश्याओों में 
होती है । मेरे ज्ञान, वेराग्य आदि पवित्र भावों की उत्पत्ति केसे होगी, 
यह विचारना उपाय विचय धम्य ध्यान है। जीव के ध्वरूप का विचार 
करना जीव विचय हैँ। धर्म, अधर्मादि अचेतन द्रव्यों का स्वरूप 
चिंतबन करना अजीब बिचय है। अष्ट कर्मो के विपाक रुप उदय का 
बिचार करना विपाक् विचय हैं। शरीर की अपवित्रता, विषयों की 
निस्सारता का विचार करना बेराग्य विचय हैं। चारों गति में मरकर 
परिभ्रमण करना महा कष्टप्रद है | इसका विचार करना भबविचय हैं । 
तीनों लोकों के आकार आदि का विचार संस्थान विचय है। पदार्थों 
का जो स्वरूप जिनेन्द्र देव ने कहा है, वह सत्य है, अन्यथा नहीं है 
यह विचारना आज्ञा विचय है| तकंशील व्यक्ति का स्याह्याद की 
प्रक्रिया द्वारा सन्‍्मार्ग का ध्यान करना हेतु विचय है। 


यह चतुर्थगुणस्थान से सप्तम गुणस्थान पयेन्त होता है। 
अकलंक स्वामी राजवातिक में लिखते हैं. “धम्य ध्यान श्रेण्यो नेष्यते”” 
( प्र, ३१४४, अध्याय £, सूत्र ३६ ) यह धर्मध्यान श्रेणी में नहीं पया 
जाता दै। 


( रपये ) 


इस धरम ध्यान के उक्त दृश भेदों का समावेश तत्वाथेसूत्रकार 
ने आज्ञा बिचय, अपाय विचय, विपाक विचय और संस्थान विचय 
इन चतु्विध ध्यानों में किया है - “आज्ञापाय-विपाक-संस्थान-विचयाय 
धम्यैम्‌ ? ( ३६-६£ ) 

चए भेद !:--आगम में इस ध्यान को इस प्रकार भी चतुर्थिध 
रुप बताया है !--- 

पदस्थ॑ मंत्रवाक्यस्थं पिण्डस्थं स्वात्मचितनम | 

रुपस्थं सर्वचिद्रप॑ रुपातीत॑ निरंजनम्‌ ॥ 


मंत्र वाक्य में स्थित पदस्थ धमंध्यान है । स्वात्म-चिंतन 
पिएडस्थ ध्यान है। सर्वचिद्रप का विचार रूपस्थ ध्यान है, रुपातीत 
निरंजन का ध्यान रुपातीत धर्मंध्यान है । 


ध्यान में चित्त कहां लगांवे १;-- अपना ध्यान इस साधक को कहाँ 
लगाना चाहिये, इस विषय में ज्ञानाणंत्र में यह कथन किया गया है. :-- 

नेत्रदन्दं भ्रवणयुगले नासिकाग्रें ललाटे | 

वकत्रे नाभी शिरसि द्वदये तालुनि भ्र-युगान्ते । 

ध्यान-स्थानान्यमलमतिमिः कीतितान्यत्र देंहे । 

तेष्वेकस्मित्विगत-विलयं चित्तमालम्बनीयम्‌ ॥ १३-श्रष्याय ३० ॥ 


निमल बुद्धिवाले मुनीन्द्रों ने इस देह में ये स्थान के योग्य 
कहे हैं। नेत्र युगल, कर्णयुगल, नासिका का अग्रभाग, ललाट, मुख, 
नाभि, सिर, हृदय, तालु, श्र,युगल का अंत ये दस स्थान हैं । इनमें 
से किसी भी स्थान में व्यग्रता को त्यागकर चित्त लगाना चाहिए। 

आत्मध्यानी योगी जब इस पवित्र कार्य में संतग्न हो जाता है, 
तब उसके राग, ठेष, सोह, क्रोध, कासादि विकार स्वयं शान्त होने 
लगते हैं। तीर्थंकर भगवान दीक्षा-लेने के अनंतर इस अंत्जंगत्‌ में 
मुख्यतया विचरण करते हैं। वे अपने भावों को विशुद्ध करने के 
खचोग में निरन्तर निरत रहते हैं । 


( रे८६ ) 


भाणान के मौन का रहस्य :--दीज्ञा लेते समय वे जीवन भर के 
लिए मौन ब्रत लेते हैं । उन्हें मद्दामौनी” कट्ठा गया है। जिनसेन स्वामी 
ने कहा है, “आकेबलोदयान्मौनी”--केवलज्ञान की उत्पत्ति परयेन्त 
भगवान मौन रखते हैं। तीर्थंकर भगवान श्रेष्ठ साधु बनते हैं। उनके 
समस्त कार्य उत्तम ही होते हैं| मन, वचन, काय द्वारा वे महान तप 
करते हैं! शरीर द्वारा घोर तप करते हैं। चरमोत्तम शरीरी तथा 
बज्बृषभनाराच संहनन रहने से उनकी सामथ्ये अपार रहती है। सौन 
धारण कर थे बाणी की चंचलता का परित्याग करते हैं । मनोजय के 
बद्योग में वे सर्वदा सावधानी के साथ उद्यत रहते हैं। भगवान के 
ग्रहण करने का कारण मोक्तपाहुड में कुन्दकुंद स्वामी इस प्रकार 
बताते हैं: - 

जँ भया दिससदे शबं त॑ ए जाणादि खब्बहा। 

जाणग दिस्सदे शं तं तम्हा जंपेमि केणह ॥ २६ ॥ 


चक्तु इंद्रिय के द्वारा जो रुपवान पदार्थ दिखाई पड़ता है, वह 
पूर्णतया ज्ञान बिरहित है। जो ज्ञानमयी आत्मा है, वह ध्ष्टिगोचर 
नहीं होती, अतः मैं किसके साथ बातचीत करूं ( 


वे बस्तु स्वरूप के विचार में निरन्तर लगे रहते थे। जितना 
विशाल यह्‌ बहिर्जगव है, इससे भी अधिक विशाल यह अंतजंगत 
है। इस अंतर्जगत के भीतर द्वी बहिजंगत्‌ का समावेश होता है । 
अंतर्जगत्‌ क्षानास्मक ज्योति से सर्वदा प्रकाशित रहता है । 

दीक्षा लेते समय विरक्ति का बल अधिक होने से वीतरागता 
की ज्योति बलबती दिखती है। इसी कारण देश संयमी जब सकल 
संयमी बनता है, तब उसके परिणाम छुटवें गुशस्थान का उल्लंघन 
कर अप्रमत्त संयत नाम के सातवें गुणस्थान को प्राप्त करते हैं। 
गोम्मट्सार कमंकाण्ड में लिखा है :-- 

सासण पमत्तवज्ज श्रपभत्तंत्त समज्ियद मिच्छी । 

मिच्छत॑ विदियगुणों मिस्खो पढ़मंचउत्थं च॥ २५७ ॥ 


( शे८७ ) 


श्रविरदसम्मी देसो पमतपरिहीशमप्पमत्तत । 
छुद्दाशाणि पमत्तो छुट्गगुर्ण श्रप्पमत्तोदु ॥ ५५८ ॥ 


मिथ्यात्व गुणस्थान बाला जीव सासादन तथा प्रमत्त ग्रुणस्थान 
को छोड़कर अप्रमत्त पयन्त चार ग़ुणस्थानों को प्राप्त होता है । दूसरे 
गुणस्थान बाला गिरकर प्रथम गरुणस्थान को ही आप्त होता है। सिश्र 
वाला चतुर्थगुएस्थान को प्राप्त करता है अथवा बद गिरकर प्रथप्त 
गुणस्थान को भी प्राप्त होता है। अविरत सम्यक्त्वी तथा देशसंयमी 
ये दोनों प्रसत्तगुशस्थान को छोड़कर अप्रमत्त पयेन्त जाते हैं । प्रमत्त 
गुणस्थान वाला अप्रमत्त गुशस्थान को तथा नीचे पांच स्थानों को, 
इस प्रकार छह स्थानों को प्राप्त करता है। अग्रमत्त मुशस्थान बाला 
छठवें ग्रणस्थान को प्राप्न करता है। दु” शब्द से उपशसक, क्षपक, 
अपूर्वकरण को और मरण की अपेक्षा देवअसंयत को इस प्रकार कुल 
तीन गुणस्थानं को प्राप्त होता है । 

उपसामगया दु सेढि श्रारोहंति य. पडंति य कमेण | 

उवसामगेस मरिदों देवतमतं समल्लियई || ५४५६ ॥ 


अपूर्व करणादि उपशम श्रेणी बाले उपशम श्रेणी पर क्रमसे चढते 
भी हैं तथा उतरते भी हैँ । उपशम श्रेणी में मरे हुए जीब महान ऋद्धि 
धारी देव भी होते हैं। अतः चढ़ने की श्रपेत्षा ऊपर का और उतरने 
की श्रपेज्ञा नीचे का तथा मरण की अपेक्षा चोथा इस तरद्द उपशभ भेणी 
के तीन २ स्थान होते दैं। उपशांत कषाय के दसवां और चौथा 
दो ही स्थान हैं | 
भजन का विचार--भगवान आत्म भाषना में निमम्न होकर 
सोचते हैं “णाहं देहो”-में शरीर नहीं हूँ, “ण मणो”-मैं मन नहीं हूँ, 
“श चेव वाणी ”-- में वाणी भी नही हूँ, “ण कारण तेसि”--मैं उनका 
कारण भी नहीं हूँ । आगम में कहा है : 
जो श्रादमावशमिदं णिच्चुबजुत्तो प_ुणी समाचरदि। 
सो सव्यदुबखमोदर्ख पावई श्रचिरेश कालेण ॥ 


कक 


( रषष ) 


जो मुनि नित्य उद्योगगील होकर आत्सभावना को करता है, 
बह अल्पकाल में सर्व दुःखों से छुटकारा पाता है । 

ऋत्म-भावन! की सच्चे पल्लनता--इस आत्सा की भावना करने की 
यथाथे सामर्थ्य मुनि अवस्था प्राप्त महापुरुष के पाई जाती है,। परिग्रह रूपी 
पिशाच द्वारा म्रस्त गरृहस्थ उस यथार्थ आनन्द की अनुभूति नहीं कर 
पाता है। ग्रहस्थ 'इन्द्र-शतातं ”-सेकड़ों मंमटों से घिरा रहता है । 
बह पुदूगल की सेवा में रहता है। वह्द आत्मा की बड़ी २ बातें बना 
सकता है, किन्तु निर्विकल्प समाधि का निर्मल निर्भर क्या कहलाता दै, 
यह बह बेचारा नहीं जानता। ग्रहवासी महावीर भगवान ज्ञायिक 
सम्यक्त्वी थे, देशतती थे, किन्तु मुनि बनने पर जो आत्मरस पान का 


: उन्हें आनन्द आ रहा है, बह शांति तीथंकर होते हुए, स्वप्न में भी नहीं 


मिली | सच्चे परिग्रही त्यागी दिगम्बर श्रमण की मानसिक बिशुद्धता 
धपूर्व होती है । 
तिलोयपणरणत्ति में लिखा है : - 


जो सब्ब-संग मुक्‍्की भझायदि श्रप्पाशमप्पणों श्रप्पा 
सो खब्व-हुक्ख मोक्ल॑पावइ अ्रचिरेण कालेश ॥ 


जो संपूर्ण परिप्रह का त्याग करके अर्थात्‌ दिगम्बर मुनि होकर 
आत्मा के द्वारा आत्मा का ध्यान करता है, वह शीघ्र ही संपूर्ण दुःखों 
से छुटकारा पाता है । 

भगवान महावीर गृहस्थ अवस्था में रहते हुए सम्यक्त्वी होने से 
आत्म ज्योति समलंकृत थे | उस अवस्था में तीस वषे व्यतीत करने पर 
भी उन्हें वह वस्तु नहीं मिली, जो द्गिम्बर मुद्रा धारण करके निश्चिन्त 
हो आत्म भावना द्वारा सहज ही अल्पकाल में प्राप्त हो गई। आत्म 
भावना तथा सर्व संग परित्याग का संबंध मणि कांचन योग है। 


बस्‍्त्रादि धारण करके साधु का रूप प्रदर्शन करने वाले अनेक 
लोक प्रसिद्ध व्यक्तियों से यदि आत्म-चितन तथा आत्मभावना की 


( २८६ ) 


चर्चा की जाय, तो इस छेन्न में वे अपठित बालक के समान विचित्र 
बातें बताते दवं। परिग्रह त्याग पूर्वक महात्रती की आत्सभावना अपूर्व 
सामथ्ये संपन्न होती है। उससे अद्भुत घिद्धियां स्त्रयमेव प्राप्त हो 
जाती हैं | 
तप से ऋपवे लाभ :-महाबीर भगवान को क्या ऋद्धि-सिद्धि 
दिगम्बर बनने पर प्राप्त हुई, इस विषय में व्धमानचरित्र में लिखा है :-- 
अचिरादुपलव्ध-सप्तलब्धि. स मन.पर्ययबोध मम्युपेत्य । 
दुरुचे वितमाः परं रजन्यामन-वासै-ककलों यथा मृगाकः ॥ ११८-१७॥ 
दीक्षा लेने के परचात्‌ शीघ्र ही बुद्धि, विक्रिया, तप, बल, ओषध, 
रस ब क्षेत्र ये सात ऋद्धियां उत्पन्न हो गई तथा सनः पर्येयज्ञान उत्पन्न 
हो गया। उससे वे वर्धमान प्रभु इस प्रकार सुशोभित हुए, जिस प्रकार. 
रात्रि में सम्पूर्ण कल्ला को प्राप्त करने वाला चन्द्रमा अन्धकार 
रहित होकर चमकता है | 
सुन्दर उत्प्रह्ष! :--इस मनःपर्यय के विषय में गुणभद्राचाये 
यह कल्पना करते हैं, कि संयम ने केवलज्ञान आगामी उत्पन्न करने 
का पक्का वचन दिया ओर उसके व्याने के रूप मे अभी सनः पर्यय ज्ञान 
दिया है | लोक में कोई सौदा किया जाता है, तो उसके पूर्व में ब्याना 
देने की पद्धति है। उसे ही यहाँ संयम ने मनः पयेयज्ञान प्रदान द्वारा 
अपनाया है । कवि की वाणी इस प्रकार है :-- 
चतुर्थों प्यवबोधोस्थ संयमन समर्पितः | 
तदेवांत्यावबोधस्य सत्यंकार इवेशितु: | ३१२-७४ ॥ 
उसी समय भगवान को चतुर्थ ज्ञान-मनः प्येय उत्पन्न हुआ, 
चह संयम के द्वारा केवल ज्लान रूप अन्तिम ज्ञान देने के लिए व्याने के 
समान था। इस मनः प्येय ज्ञान के द्वारा दूसरे के मनोगत विचारों 
को जानने की शक्ति उत्पन्न हो गई थी। 
मनःपरय्य की विशेषता :-- 
सन.पयेयज्ञान के विषय में गोम्मटसार जोबकारड में लिखा है :-- 
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चितिय-मचितियंदा अ्रद्धं चितिय-मणेय -भेयगयं | 

मण पञवंति उच्चर ज॑ जाणइ त॑ खु एर-लोए ॥ ४३८॥ 

जिस प्रकार पहले चिंतवन हो चुका है, बह चिंतित और जिसका 
अविष्य में चिंतवन किया जायगा वह अचितित तथा जिसका पूर्ण 
रुप से चिंतवन नहीं हुआ है, ऐसा अध चिंतत ऐसे अनेक भेद युक्त 
अन्य जीव के सन में अबस्थित पदार्थ को जो जानता है, वह मनःपर्यय 
ज्ञान कहा गया है। इसकी उर्पत्ति और प्रवृत्ति सनुष्य लोक में ही 
कह्दी गई है | इसका क्षेत्र विष्कंभ रुप अढ़ाई द्वीप कहा गया है । 

सब्वंग-श्रंग-संभवचिरहादुष्पजदे जहा श्रोही | 

मणपजब च दव्वमणादो उपजदे खियमा॥ ४४२ ॥ 

जैसे मवप्रत्यय अवधिज्ञान सर्व अंग से और गुणप्रत्ययय श्रवधि 
शरीरगत नाभि से ऊपर पाए जाने वाले शंखादि चिह्न! से उत्पन्न 
होता है, उसी प्रकार सना पर्ययज्ञान विकसित अ्रष्टदल वाले कमल $ 
समान आकार वाले द्रव्य मन से उत्पन्न होता है । 

भवप्रत्यय ऋर्वाध :-अब मद्दावीर भगवान चार ज्ञान धारक 
हो गए। अवधि तो पहले ही था। भगवान के अवधिशान फे विषय 
में लिखा है :-- 

भव-पद्महगो सुरणिस्याणं तित्थेवि सब्वश्नंगुत्थी । 

गुणपश्चईगो णर-तिरियाणं संखादिचिणहमव्रों | ३७१ ॥ 

भवप्रत्यय अवधि देव, नारकी तथा तीथेकर के होता हैं । 
यरमभव-ती्करस्यापि भवति! - चरमभव॒ युक्त तीर्थंकर के भी होता 
है। यह सर्व अंगों से उत्पन्न होता है। मनुष्य तथा तियेचों के पाया 
जाने बाला श्रवपिज्ञान गुण ग्रत्यय कष्टलाता है। वह शंखादि चिड्टों से 
पेदा होता है। “नाभेरुपरि-शंख-पद्म-वम्न-स्त्रस्तिक-मष-कलशादि-शुभ 
बिह-लक्षितात्म - प्रदेशस्थावधिज्ञानावरण-दीर्यान्‍तराय - क्षयोपशमोत्न्न 
सिति?--नाभि के ऊपर शंख, कसल, बज़, स्थस्सिक, मछली, कलश 
इस्यादिक के आकार रुप शुभ चिह युक्त आत्म प्रदेशस्थ जो अवधि 
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ज्ञानावरण तथा वीर्यान्तराय के ज्ञयोपशम से उत्पन्न होता है। ( संस्कृत 
टीका ए. ७६८ ) 

भगवान चार ज्ञान के स्वामी हो गए, यह महत्व की बात है। 
सप्त ऋद्धियों के अधीश्वर हो गए, किन्तु इन विशेषताओं से उत्तका 
कोई विशेष प्रयोजन नहीं रहता है। सौनबत्रती आत्मनिष्ट योगी बाहर 
के जगत्‌ वालों से संपर्क स्थापित करने वाली बाणी का उपयोग नहीं 
करता है। आस्सा जैसी २ उज्ज्वल बनती जाती है, बेसी वेसी सिद्धियां 
शआ्रादि उसके पास दौड़कर बिना बुलाई आती हैं । त्याग धर्म की महिसा 
महान है। निस्पृद्द वृत्ति वाले सत्पुरुष के समीप प्रकृति अपना अद्भुत 
भण्डार और वेभव अप॑ण करती है, किन्तु बह आत्मा विरागता के 
पथ से न डिगती हुई वर्धभान बनती है। आत्मा एक है, ज्ञान स्वरूप 
है। उसके सिवाय उसका ओर क्‍या है ? गुण समुदाय ग्रुझ्छी मे रहते 
हैं। जीव द्रव्य अपनी सीमा के बाहर की वस्तु को अपना करने का 
जब अर्यवसान करता है, तब वह अपने आध्यात्मिक ऐशवये भर 
सौन्दये से ब्हिभूव होता है। 

नाथ वन: महावीर भुनीन्द्र स्वयंबुद्ध साधुराज हैं | उनकी 
आत्मा अपना मार्ग निर्धारण करने में दूसरे की अपेक्षा नहीं करती 
करती है। उन्होंने दीक्षा लेकर कुण्डपुर के निकटवर्ती तपोषन को 
सचमुच में नाथ! बन बना दिया। वहू बन अनाथ जीव को “नाथ! 
बनने की प्रेरणा करने वाला बन गया | अरंयभ्षी जीवन पर संस की 
नाथ” उस बन में ही तो मनोवृत्ति पर लगाई गई थी। दीज्ा के 
दूसरे दिन मार्गशीष एकादशी आई । प्रभात में सूर्य का प्रकाश 
हुआ । यतीश्यर महावीर ने प्रस्थान कर दिया। आज सच्चों एकादशी 
है। + एकादशी को हिन्दू सम्राज में उपवास का दिन मिनते हैं। 
आज भगवान का उपवास है। 


+ एक कवि ने रोचक तथा विनोदपृण पद्म इस एकादशी को अमाद 
( क्रमशः ) 
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विश्व के प्रभु; -अब वे कुण्डपुर के नहीं हैं। संसार उनको 
कुण्डपुर का भगवान कहता है। कुण्डपुर उन्हें अपना कट्दता है तथा 
कहता रहेगा, किन्तु भगवान अन्न विश्व के हें। उन्होंने विश्व फी 
प्राकृतिक मुद्रा-दिगम्बर वृत्ति को अंगीकार कर प्रकृति का स्वरूप 
शिशु प्राप्त किया है । 

वे निविकार मनस्थी साधु कुण्डपुर की ओर पीठ करके और 
आगे बढ़े। वे आगे बढ़े जा रहे दें; कहाँ जायंगे ? ऊिसे मालुम ? 
अब ये बातें नहीं करते ? भव्यों का अदृष्ट-सुरेव उन्हें अपनी ओर 
खेंच रहा है । 

सध्याह की बेला आई | भगवान सासायिक में निमभ्न हो गए | 
वे स्वानुभूति के रस पान में निमप्न हें। साम।यिक का समय पूर्ण 
होने पर वे फिर आगे बढ़े | 


सध्या होने पर प्रभाकर अस्ताचल पर पहुँच गया। भगवान 
भी एक जगह रुक गए। वे भूनल पर स्थित हो गए। अब उनके पास 
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( शेषांश ) 
का दिन मानकर लिखा है। कोई कबि महोदय गरीबी के भार से मरे जा रदे 
थे | एक दानी राजा के पास धन-लालसा से पहुँच। राजा का उनकी श्रोर 
ज्यान नही गया | कवि ने राजा की सेवा में अपनी प्रार्थना प्रश्न के रूप में की 
श्रौर पूछा -- 

राजन्‌ ! त्वतकीर्ति-चंद्रेश तिथयः पर्णिमा झताः। 

मदुगेहान्नबहियाति तिथिरेकादशी कुतः ॥ 

राजन , आपकी कीर्ति चन्द्रमा ने सब॑ तिथियों को पूरणिमा बना दिया, 
क्पोंकि आपके दान से सबकी परितृत्ति हुई है, किन्तु इसका मला क्या 
कारण है, जो मेरे घर से एकादशी तिथि बाहर नहीं जाती है और वह वहा 
जमकर जमी है । 

राजा समक गए कि बेचारा .पड़ित मुसीबत का मारा है। उन्हंने 
उसकी इच्छा को पूर्ण करके वहाँ से ञ्रभाव की प्रतीक एकादशी को दूर भगाया | 
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न इन्द्र है, न देवता है और न कोई साथी है। उन्हें कुछ चाहिए 
भी नहीं । थे अर्िंचन हैं| अर्किचनता के प्रेमी हैँ और शाश्वतिक 
अकिचनता को प्राप्त करके सिद्धीश्वर- भगवान सिद्ध बनने वाले हैं। 
रात्रि के समय अ्मण साधु के लिए उचित नहीं है। उस ससय गमन 
करने से विश्व बंधुत्व रूप सिद्धान्त की क्षति होती है। जीव दया नहीं 
पल सकती है। और भी दोष हैं, जिनसे बचने के लिए श्रेष्ठ अहिंसा 
को साधना में डल्यत दिगम्बर जैन मुनि रात्रि को बिहार नहीं 
करते हैं । 


किन्हीं का कथन है, कि महावीर निद्राजय तप का अभ्यास 
करते थे। रात्रि को जब नींद सताती, तब वे इधर उधर घूमने निकल 
जाते थे । यह विचार श्रद्िसा की साधना के विपरीत है। इनका साध्य 
है अहिसा और इस प्रकार की तपस्या उत्तकी साधिका है। अहिसा 
का व्याघाव करते हुए निद्रा नहों लेने का क्या प्रयोजन है ? जैसे कोई 
व्यक्ति धन लाभ के लिए व्यापार करता दै। यदि किसो व्यापार से 
धन के लाभ के स्थान में हानि हो, तो उसे उस घाटे के व्यवसाय को 
बदलना होगा। सामान्य साधु भी जब रात्रि को गमन नहीं करते, 
तत्र श्रेष्ठ तपस्वी तीथंकर के विषय में ऐसी कल्पना उनका अबर्शब्राद है | 


भगवान महावीर ने रात्रि व्यतीत होने के परवात दूसरे 
दिन प्रभात में प्रस्थान क्या । 

प्रथम आहए :--आज सा्गशीर्ष कृष्णा द्वादशी है। वे प्रभु 
कूल राज्य में आ गए। वहाँ के नरेश व्धमान भगवान के असाधारण 
भक्त हैं | लगभग दूस बजे भगवान आहार प्राप्रि के हेतु निकले ) 

सर्वत्र साधु-भक्त श्रावकों ने नमोस्‍्तु' नमोस्तु! की ध्वनि करते 
हुए उन मुनिनाथ को पड़गाहन का प्रयत्त किया। उस दिन का 
आहार तीथेंकर बधेमान मुनीश्यर का प्रथम आह्वार था। उस रिन 
उन उत्तस पात्र को आहार देने का अपूर्व सोभाग्य स्वयं कूल नरेश 
को प्राप्त हुआ | 
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लोकोत्तर दश्य-उस समय का दृश्य अलौकिक्ता से परिपूर्ण था। 
ये तीन लोक के नाथ वर्धमान मुनीन्द्र अंजुली बांधकर खड़े हैं। मुनि- 
राज सर्वदा दान देते हैं। प्रेम का दान देते हैं. अभय का दान देते 
हैं। उनसे सबको पंविन्नतम वस्तुओं की प्राप्ति होती है। इस समय 
उनके ह्वाथों की अंजुली के ऊपर आहार दान देने वाले नरेश का हाथ 
था। कूल नरेश ने क्षीर सिश्नित झन्न का आहार प्रभु को महान 
भक्ति, श्रद्धा, प्रेम तथा विनय के साथ अपण किया। हरिवंश पुराण 
में लिखा है; - 


वर्षेण. पारणायत्य जिनेन्द्रस्य प्रकीतिता | 
तृतीय-दिवसेब््येषा पारणा प्रथमा मता॥ २३७॥ 
आधेनेज्तुरसों दिव्यः पारणायां पवित्रितः । 

अन्येगोक्तीर - निष्पन्न - परमान्नमलालसे: || २३८५ ॥ ६० 


अ्रादिनाथ भावान ने एक वे वाद पारणा की थी। अन्य 
तीथेकरों ने तीसरे दिन प्रथम पारणा की थी । 


आदिनाथ भगवान ने दिव्य और पवित्र इच्चुरस से पारणा की 
थी तथा अन्य तीथकरों ने गो के ज्ञीर से निष्पन्न मधुर अन्न को लालसा 
रहित होकर लिया था। 


उत्तर पुराण में इस प्रकार कथन आया है ४-- 


श्रथ भष्टारकोप्यस्मा दगा-त्कायस्थितिं प्रति । 

कूलप्राम - पुरी श्रीमत्व्योमगामि - पुरोपमम्‌ ॥ ३१८ ||[-७४ 
कूलनाम महीपालो दृष्ठा त॑ भक्ति - मावतः | 

प्रियंगु - कुसुमांगाम: जिःपरीत्य - प्रद्षिणम ॥ ३१६ ॥ 
प्रशम्य पादयोमूर्त्ता निधि था शहमागतः। 
प्रतीक्याघोंदिमिः पृज्यस्थाने सुस्थाप्य सुत्रतम्‌ || ३२० ॥ 
गंधादिमि विंभूष्यैक्त्‌ - पादोपांत - महीतलम्‌ । 

परमान्न॑ विशुध्धापस्मे सोडदिते-ष्टा्थं-साधनम्‌ ॥ ३११ ॥ 
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अथानंतर शरीर की स्थिति में देतु रू आहार ग्रहणाथे वे 
महावीर भट्टारक निकले तथा स्वर्ग की नगरी के समान कूलप्राम नाम 
की नगरी में पहुँचे । प्रियंगु-पुष्ष के सभान कांति को धारण करने 
बाले वहाँ के कूल नामके राजा ने बड़ी भक्ति से उनका दशन करके 
तीन प्रदरक्षिणाएँ दीं ओर उनके चरणों में मस्तक भुक:कर उनको 
नमस्कार किया। ठसने भगवान को घर में आई निधि के समास 
माना । 

उस नरेश ने श्रेष्ठ श्रतों से अलंक्रत उन प्रभु को उद्च स्थान पर 
विराजमान किया तथा अधघोदिक से उनकी पूजा की। उनके चरण 
के समोप की भूमि को सुगंध पूर्ण दृब्यादि से अलंकृत की ओर अत्यन्त 
निर्मल भावों से उनको इष्ट अथे का साधक श्रेष्ठ अज्नाहार समर्पस्य 
किया। 

प्रथम आ्वार दाता का सोभग्य--तीर्थेक्षुर को सर्वप्रथम आहार 
देकर कूल नरेश+ दान-तीथेह्बर महाराज श्रेयांत की पुण्य श्रेणी में 
सम्मिलित हो गए। उनकी शीघ्र मुक्ति निश्चित हो गई। हरिवंश 
पुराण म॑ लिखा है :-- 

तपस्थिताश्व॒ ते केचित्सिद्वास्तेनेंच. जन्मना | 
जिनांते सिद्धिरन्येषां तृतीये जन्मनि समता: ॥ २४६२-६० ॥ 

उन जिनेश्वर को सर्वप्रथम आहार देने बालों में अनेक तो 
उसी भव में तप को अंगीकार कर सोच्च गए ओर अन्य तीसरे भव में 
मोक्ष जाते है। 

उस भाग्यशाली दातार के भवन में महान पात्र के लाभ जनित 
पुण्य के उत्कषेवश रस्नों की वर्षा होती है। भगवान भ्रगबती अटविंसा 
के प्रा स्वरूप हैं। उनकी सेवा करने वाले के सम्मान में भगवती 
चसुन्धरा पर रत्नों की वर्षा पूर्णतया उपयुक्त है। 





+ हरियंश पुराण में भगवान का आ्राहार स्थल “बुंडपुर” लिखा है /२४३-सग ६०) 
आहरदाता का नाम वकुलसतथा' वकुल आया हैं ( २४६ ) 


( २६६ ) 


जिस समय पापमसयी प्रवृत्तियां पराकाष्ठा को पहुँचती है, 
उस समय आकाश से अमर, विष आदि की वर्षा होती है । 


» उत्तर पुराण में बताया है कि पष्ठम काल के अंत में पाप को 
प्रचुरता होने से एक सप्राह अग्नि की बर्षा होगी, फिर एक सप्ताह 
शीतल जल बरसेगा, फिर एक सप्ताह क्षार जल की वृष्टि 
होगी, फिर एक सप्ताह विष की वर्षा होगी, सात दिन अग्नि की 
वर्षा होगी, सात दिन धूलि बरसेगी और अन्तिम सातवें सप्ताह में 
धृम की बर्षा होगी। (उत्तर पुराण पर्व ७६ श्लोक ४५१-४५२ ) इस 
प्रकार ४६ दिन पर्यन्त प्रलय होगी। अतः पुण्यराशि धर्म तीशंझुर 
की अपूर्व सेबा करने वाले सत्पुरुष का प्रांगण रत्नों स परिपृर्ण हो 
जाय, यह उपयुक्त ओर उचित ही है । 

तिलोयपरणत्ति ( अर. ४, ए, *२७ ) में लिखा है - दान बिशुद्धि 
की विशेषता को प्रगट करने के निमित्त देव मेघों से अंतर्हित होते हुए 
रत्नवृष्टिपूजंक दुँदुभि बाजों को बजाते हैं। उस दान का उद्घोष 
होता है-- “यह दान धन्य, यह पात्र धन्य और यह दाता धन्य है।” 
सुगंधित और शीतल वायु बहती है और आकाश से दिव्य पुष्पों की 
वर्षा द्वोती है।” 

पंचएचर्यों की उपयुक्तता :- भगवान धर्म तीर्थद्वर महावीर प्रभु 
के पंचकल्याणक होंगे, पंचम क्तीरसागर के जल से उनका अभिषेक हुआ, 
पंचम गति ( मोक्ष ) को वे श्राप्त करेंगे, उनको प्रथम आहार देने 
वाले का पंच परावर्तन रुक जाता है, उससे गहस्थाश्रम में पंचसूना 








>» महर्षि ऋषिपुत्र रचित निमित्तशास््र मे श्रशुभ निमित्तों के द्वारा सकटपूर्ण 
मविष्य का कथन किया गया है। उसमें लिखा है :-- 
जहाँ आ्राकाश से रक्त की वर्षा होती है, वहों दों माह में अनिष्टफन दिखाई 
पड़ता है | मास की वर्षा होने प( १ माह में श्रनेक प्रकार के उत्पात यथा 
परचक्र भय, भीषण मारी रोग, नगर का नाश, देश का विनाश आदि होते 
हैं। (४. १६-१७ ) 


( २६७ ) 


क्रिया ( चक्की, चूल्हा आदि क्रियाओं ) जनिंत दोषों का क्षय होता है 
तथा पच परमेष्ठी के प्रति पतम श्रीवि पैदा होती है। ऐली दिव्यात्सा 
के आहार दान के समय पंचाश्च्यों का होना उचित लगता हैं। 


मुनिदान की मंहिमा--निर्मन्‍्थ साधु को आहार देने की महिमा 
को प्रगट करने वाले कुंद-कंदस्वामी की यह बाणी शत्यन्त मा्मिक 
तथा महत्वपूर्ण है :--- 
जो मुणखि-मृत्त - बसेस भुंजइ सो भुंजए जिणुवहिदद । 
संसार-सार सोक्ख कमसो शिव्याण-वर-सौक्खं || २२-रयणसार ॥ 
जो भव्य जीव मुनिराज को आहार दान देते के परचातू शेष 
बच हुए मुनि-भुक्तरोषाश्ष का आहार करता है, बह इस संसार में 
सार रूप सुखों को प्राप्त होता हुआ क्रम से निर्वाण का श्रेष्ठ सुस्य 
पाता है। निर्मन्‍्थ साधु के निमित्त से ग्ूहस्थ का अबर्णनीय कल्याण 
होता है। सागारधर्मास्त में लिखा है, कि श्रीषेणठ राजा ने नि््रन्थ 
मुनि को आहार दिया था, उससे बह अनेक प्रकार के सुखों को भोग- 
भूमि में भोगता हुआ अंत में सोलहदें तीर्थेकुर शान्तिनाथ की श्रेष 
अवस्था का अधिपति बना था। (७०, अध्याय २ ) 
मुनि सेवा का अपूर्व फल ।- आचाये समंतभद्र स्थासी की यह 
संगलबाणी चिरस्मरणीय है +-- 
उद्ेगोंत्रं प्रणतेभोंगी दानावुपासनातूजा । 
भक्तेः सुन्दरहूपं स्तवनात्कीरति स्तपोनिषिषु ॥ ११५ ॥ रककरंड ॥ 
तपोनिधि मुनियों को प्रणाम करने से उच् गोत्र मिलता हैं, 
उन्हें यथाबिधि दान देने से भोग, उनकी उपासना द्वारा पूजा, उनकी 
भक्ति करने से सुन्दर रूप तथा स्तथन करने से कीर्ति प्राप्त होती है | 
आदिनाथ तीर्थड्डुर ने एक वर्ष के पश्चात्‌ पारणा की थी, अन्य 


तीर्थहूरों ने दरिबंश पुराण के कथनानुसार तीसरे दिवस पारणा की 
थी। इस सम्बन्ध में जैन घर्म का यथाथे क्या सिद्धान्त है ? 


( रहध्द ) 


महापुराण में लिखा है: - 
दोष - निर्रणायेश उपवासाझुपक्रमा; | 
प्राणसंधारणाय!यम्‌ आहार; सून्रदर्शित: || ७-२० ॥ 
वात-पित्तादि दोषों को दूर करने के लिए उपवरासादि करना 
चाहिए ओर प्राणों के संघारण हेतु आहार का ग्रहण करना सूत्र में 
बताया गया है। कायक्लेश द्वारा कर्मों का क्षय होता है, अतः समर्थ 
मुनीश्वर आतापन योगादि दुर्द्धर तप करते हैं। इस सम्बन्ध में आगस 
का यह मार्गदशैन स्मरणीय है + - 
कायक्लेशो मतस्तावन्न संक्लेशोस्ति यावता | 
सबलेशे ह्समाधान मागगांत्‌ प्रच्युतिरेव वर | ८-२० ॥ 
काय क्लेश उतना ही करना चाहिए, जितने में संकलश न हो। 
संक्लेश होने पर चित्त अशान्त हो जाता है तथा इससे प्रतिज्ञात मार्ग 
से पतन भी हो जाता है । 
इन्द्रियों पर सम्यक्‌-नियंत्रण भी हो जाय तथा शरीर की यात्रा 
भी बराबर होती जाय, इस सम्बन्ध में संतुलन आवश्यक है। 'शक्तितः 
त्याग-तपसी”-सोलह्‌ कारण भावनाओं में कही गई है। शक्ति के 
अनुसार त्याग, शक्ति के अनुसार तप योग्य है । 
इस तत्व को न जानने के कारण पूर्व तथा पश्चिम के लेखक 
प्रायः सहाबीर भगवान के सार्ग को उमप्म तपस्या का पथ कहते हुए बुद्ध 
द्वारा प्रदर्शित पत्र को मध्यम सार्ग कहते हैं । 
मध्यम मरे - यदि बिना संकोच के सत्य को समक्ष रखा जाप, 
तो कहना होगा कि जेन आचार, जेन विचार आदि में मध्यम पथ ही 
बताया है. अनेकान्त तत्वज्ञान क्या है? एक दूसरे पर आक्रमण करने 
वाली दृष्टियों के अतिरेक को दूर कर मध्यस्थ तत्व को स्थापित करना 
ही अनेकान्त है | संयम के क्षेत्र मे भी अतिरेकबाद को अग्राह्म कह्दा है | 
भगवान का शांसन भगवजिनसेन स्वामी के इन संतुलित शब्दों में 
निबद्ध किया गया है :- 


( २६६ ) 


न केवलमय कायः करोनीसो मुमुक्षुभिश । 
नाप्युत्कटरसे पोष्यो मृप्टेरिष्टेश्ववल्मने। ॥ ५ ॥ 

बशे यथा स्थ॒ुसच्ाणि नो-धावल्यनूसथम्‌ ) 

तथा प्रयतितम्य स्थादू वृत्तिमाश्रित्य मध्यमां॥ ६-२० ॥ 


मोक्षाभिलाषी मुनियों को यह शरीर न केबल कृश ही करना 
चाहिए और न रसीले तथा मधुर मनचाहे भोजनों से इसे पुष्ट ही 
करना चाहिए। 


किन्तु जिस प्रकार ये इन्द्रियाँ अपने वश में रहें और कुमार्ग 
की ओर न दोड़ें, उस प्रकार मध्यम वृत्ति का आश्रय लेकर प्रयत्न करना 
चाहिए | 

शंका--जेन तलजज्ञान के रहस्य से अपरिचित कोई तक शास्त्री 
पंछता है; आपके शास्त्र में देह और देही-शरीर और आत्मा में एथक्‌ 
पना प्रतिपादित किया गया है। इस आत्मा और शरीर को भिन्न मानने 
वाली दृष्टि को भेद-विज्ञान यह विशिष्ट संक्षा दी गई है, उसे मोक्ष का मुख्य 
हेतु कहा है। इसलिए आपके यहाँ साधु पद स्वीकार करने पर आहार को 
ग्रहण करने का झ्ात्मा की दृष्टि से क्या अ्रभिप्राय है 


समाधान--आचाये पृज्यपाद ने स्वाथेसिद्धि में कहा है कि 
लक्षण की अ्रपेज्षा जीब और शरीर का भेद है; किन्तु कर्मबन्ध की अपेक्षा 
जीव और कर्म में कथंचित अभेद भी है । आगस की यह गाथा पूज्यपाद 
स्वामी ने सर्वाथैसिद्धि में उद्धृत की है-- 


बंध पड़िएयत्त लक्खणुदों हवइ तस्स णाणत्त । 
तम्हा अधुत्तिभावोड्शेयंती होश जीवस्स ॥ 


बंध की अपेक्षा जीव और कर्मों का ऐक्य है, किस्तु लक्षण की 
झपेज्षा दोनों में भिश्ता है। इसलिए जीव कर्मबंध की अपेक्षा कथंचित्‌ 
मूर्तिमान है ओर लक्षण की अपेज्ञा कर्थंचित अमूर्तिमान है। पृथ्यपाद 
स्वामी के ये शब्द महत्वपूर्ण है-- 


( ३०० ) 


नायमेकान्तः अमूर्तिरेबात्मेठि, कर्मबनन्‍्धपर्यायापेक्षया तदादेशा- 
त्स्थान्सर्तः । शुद्धस्वरूपापेक्षया स्था दमूत: । ( सवा सिद्धि अध्याय २, 
सूत्र ७, पए० ६५ )। 

शुरोर आत्मा में सबवेधा भेद पक्तु में बाचा - इस श्नेकान्त दृष्टि के 
: प्रकाश में आत्मा और शरोर में कथंचित्‌ भिन्नता है और करथंचित्‌ 
अभिन्नता भी है| जो एकान्त रूप से शरीर तथा आत्मा में सर्वथा भेद 
मानते हैं, वे भयंकर चक्कर में आ जाते हैं। किसी का प्राण लेने बात्ना 
हत्यारा सहज ही कह सकता है, कि मैने शरीर को क्षति पहुँचाई है। 
सर्वथा भिन्न जीव का मैंने कुछ नहीं बिगाड़ा है। ऐसी स्थिति में अहिसा 
धर्म की पुण्यबेल क्षण भर में सूख जाएगी । शास्त्र में कहा है-- 


शआत्मशरीर विभेदं वदन्ति ये सवंथा गतविवेका: | 
कायवधे हन्त कथ तेषां संजायते हिंसा ॥ 


जो अविवेकी व्यक्ति आत्मा और शरीर में सर्वथा भेद कहते हैं, 
उनके यहाँ शरीर के वध से किस प्रकार हिंसा उत्पन्न होगी ? 


सत्था अभेद पद में दोष-ज व और शरीर में कथंचित भेद के 
स्थान में सर्वथा अ्रभेद पक्ष मानने पर भी विपत्ति आए बिना न 
रहेगी | कहा भी है-- 
जीववपुषोर भेदो येषामेकान्तिको मतः शारस्ख्र ! 
काय विनाशे तेषां जीवविनाश:कथ वार्यः॥ 


जिनके शास्त्र में शरीर ओर आत्मा में सर्वथा एकत्व माना गया 
है, उनके मत में शरीर का विनाश द्वोने पर आत्मा का बिनाश भी 
स्वीकार करना पड़ेगा। 

एऋन्‍्त पछ से हरननि- जीव को सर्वथा नित्य स्वीकार करने पर 
भी उसो प्रकार सदाचार के क्षेत्र में कठिनाई उत्पन्न होगी, जिस प्रकार 
स्थिति इस जीव को एकान्तरूप से क्षखिक मानने पर होती है। 


कद्दा भी है-- 


( ३०१ ) 


जीवस्य हिसा न भवेत्नित्वस्यापरिशामिनः [ 
साखिकत्य स्वये नाशात्‌ कथ हिसोपपथ्ताम ॥ 


यदि जीव नित्य है, तो वह अपरिणामी भी होगा । उसका नाश 
नहीं हो सकता, अतः प्रणघात को दोष नहीं कहां जा सकता। इसके 
विपरीत यदि जीव स्वथा अनित्य है, तो ऐसा क्षण क्षण में नष्ट हाने 
बाला जीव स्वयं नाश को प्राप्त ड्वोवा है, उसकी हिंसा का दोष कभो भो 
न लगेगा ? 


अतः जीव के स्वरूप के विषय में एकान्त दृष्टि के स्थान में 
अनेकान्त दृष्टि को स्थान देना सम्यक्‌ होगा | दया प्रेमी को जोब और 
शरीर में कथंचित्‌ एकत्व, कथंचित्‌ झअनेकत्त॒ भाव को अपने हृदय में 
स्थान देना उचित होगा | 


जो कल्याण चाद्वता है, उसका क्या कर्तव्य है, यह कहते हैँ :-- 


पडजीव-निकाय बर्ध यावजीरव मनोवचः काये: | 
कृत-कारितानुमनने रुपयुक्त: परिह्र सदा त्वम्‌ ॥ 


हे भव्य ! पंच स्थावर तथा एक त्रसकाय रूप षटकाय के जीवों 
के समुदाय की हिंसा का तु मन, बचन, काय तथा कृत, कारित और 
अभुमोदना फे सभी भंगों से यावज्योब सर्वथा परित्याग कर | ( अ्रनगार- 
धर्मांसत हिन्दी टौका ए. २६१-२६२ अध्याय ४ ) 


शरीर रचा हेतु आदार +--इस प्रकार जीव और शरीर मे 
अभिन्नता को किसी दृष्टि विशेष से स्वीकार करते हुए, शरीर की रक्षा 
को भी कर्तव्य माना गया है। शरीर को श्रज्नादि डचित मात्रा में 
आगमाचुसार प्राप्त होने पर वह आत्म कल्यास में सहायता प्रदान 
करता है। झतः महापुराणकार कहते हैं :-- 


सिंदृष्ये संयम-यात्रायाः ततनुस्पितिमिच्छुमिः । 
प्राह्मो निर्दोष आहारो रसासंगात्‌ विनिभि: ॥ ६-२० ॥ 


( ३०२ ) 


इसलिए संयम रुपी यात्रा की सिद्धि के लिए शरीर की स्थिति 
चाहने वाले मुनियों को रसों में आसक्त न होकर निर्दोष आहार 
प्रहण करना चाहिए | 


इसी हृष्टि को समक्ष रखकर भगवान का आहार हुआ था | 


आहार के अनंतर वे बीतराग ऋषिराज नगर के बाहर गये 
ओर मध्याह् की सामायिक क्रिया में संलग्न हो गये । 

दान की अनुमोदना से पुएय देय +--इधर कूल नरेश की कोरति 
दिगू दिगन्तर में व्याप्त हो गईं। उस समय के उच्च दान की अनुमोदना 
करने वाले अनेक जीयों ने भी पुण्य का बंध किया था | 


शुका :-जिन्होंने दान की अनुमोदना की उनको पुण्य बंध 
होने का क्या हेतु है ! 
उत्तर +- इस सम्बन्ध में महापुराणकार का यह समाधान 
महत्वपूर्ण है :-- 
कारण परिणामः स्याद्‌ बधने पुर्य-पापयो' । 
बाह्य तु कारण प्राहुः श्राप्ता: कारण-कारणम्‌ ॥ १०८४-२० ॥ 


जीव के पुण्य तथा पाप बंध में कारण उसके परियणाम हैं । 
याद्य कारणों को जिनेन्द्र देव ने कारण का कारण अर्थात्‌ शुभ-अशुभ 
भावों का कारण कहा है। 
परिणाम: प्रधानांग यतः पुण्यस्य साधने | 
मत ततोनुमतृणाम्‌ आदिष्टस्तत्फल्लोदयः ॥| १०६ ,॥ 


जबकि पुण्य के साधन करने में जीव के शुभ परिणाम प्रधान 
'कारण है, तब शुभ काये की अनुमोदना करने बालों को भी उस शुभ 
फल की प्राप्ति अवश्य होगी | 


भगवान की चये :--भगवान पवन की तरह निःसंग हो बिना 
किसी भय के भीषण से भीषण स्थानों में अपना समय व्यतीत करते 


( 2०३ ) 


थे । + कभी थे भगवान खड़े २ जंगल में ध्यान करते थे। कभों कभो 
वे भगवान अव्यक्त अक्षरों का ऋुछ्ु पाठ करते हुए से दिखाई पढ़ते थे। 
उससे ऐसे मालूम पड़ते थे, मानों जिसकी गुफाएं भीतर छिपे हुए 
निमेरों के शब्दों से गूंज रही है, ऐसा कोई पर्वत ही हो। वे भगवान 
कठोर तपों का अभ्यास बड़ी शांति के साथ करते थे। उनकी तपस्या 
का ध्येय कर्म क्षय के सिवाय अन्य नहीं था। संस्कृत योगि भक्ति में 
लिखा है : -- 


ग्रत-समिति-गुस्ति-मयुता । 
शम-सुख्ब-माधाय मनसि वीनमोहा' ॥ 
ध्यानाध्ययन-बशंगताः | 

विशुद्वये कमंशा तपश्वरन्ति ॥ २ ॥ 


योगिराज ब्रत, समिति, ग़ुप्ति रुप क्रयोदशबिथ चारित्र का 
पालन करते हें, सन में साम्य का आनन्द लेते हुए मोह का त्याग 
करते है, ध्यान तथा अध्ययन में लीन रहने हैं। वे कर्मा के क्षय 
हेतु तपश्धरण करते हूं । 


+ किमप्यन्तगंत जत्यन्न-व्यकाक्षर-मच्तर । 
निगृढ-निर्भेराराव-गुंजदू-पह इवाचल: || ५-१८॥ 


प्रतीत होता है कि भगवान सिद्धों का स्मरण करते हुए सिद्वभक्ति 
सह्श बुछु जप कर रहे हो। सिद्धभक्ति का यह वद्म रिद्धत्व के प्रेमी के लिए 
थ्रात मधुर है :-- 


जयमंगलभूदां विमलाण णाण-दंसगमयाणं । 
तइलोयसेहराशं शमी सया सब्वसिद्धारं ॥ 


जो जय तथा मंगल झुप हैं, क्योकि जिन्होंने कर्मों को क्षय कर दिया है, जो 
बिमल है, शान दर्शनमय है, जिलोक के मुकुट हैं, उन थिद्धों को सदा 
नमस्कार है । 


( रेण्४ ) 


वे भगवान ज्ञानाचार, दर्शनाचार, चारित्राचार, तपाचार तथा 
वीरयांचार रुप पंचाचार के पालन में उद्यत रहते थे। वे अनशन, रस 
परित्याग आदि त्पों को बड़ी रुचि से पालते थे। 


बे योगीश्बर वर्षा, शीत और ग्रीष्म ऋतुओं में भीषण बलेशों 
को शान्त भाव से सहन कर कर्मों की निजरा करते थे। श्रेष्ठ साधुगण 
ग्रीष्म का संताप क्रिस प्रकार सहन करते हैं, इस सम्बन्ध में योगिभक्ति 
में कहा है :-- 
ग्रीष्म की व -- 
सज्शानामृत-पायिभि: शांति-पय:-सिच्यमान - पुण्यकाये । 
भृत-संतोपच्छत्रके,,. तापस्तीशेषि सह्ते मुनीन्‍्द्रे! ॥ ४॥ 
सम्यकज्ञान रूए अमृत का पान करते हुए, क्षमाभाव रूप जल 
के द्वारा अपने पवित्र शरीर को सिंचित करते हुए तथा सनन्‍्तोष भाव 
रूपी छत्र को लगाते हुए मुनीन्द्रणण तीत्र उष्णता का संताप सहन 
करते हैं । 
वो की व्यथा ;- वे साधुजन वर्षा की व्यथा को भी शान्ति 
से सहन करते हे क्र 
जलघारा-शर -ताडिता. न चलन्ति। 
चरित्रित: सदा हसिहा: ॥ 
संसार-दुःखभी रब” परीषह।राति- 
घातिन, प्रवीरा: ॥ ६ ॥] 
जल की धारा रुप बाण प्रहार से पीड़ित किए जाने पर भी 
वे नरसिंद अपने संयम से नहीं ढिगते हैं। वे संसार के दुःखों से 
डरते हुए परीषइ रूपी शत्रुओं बा घात करने वाले मद्दान बीर पुरुष हैं । 
शौत की प्रच्ंडता :-- 
हृह श्रमणा धृति-कंबलाजता: शिकशिरनिशां | 
तुपारविषमां गसयंति चतु:पथे स्थिता: ॥ 


( ३५४४ ) 


हिम पात से भीषण जाड़े की रात्रि को चौराहों पर स्थित होकर 
श्रमण लोग भय रूपी कंबल को ओढ़फर व्यतीत करते हैं । 


प्रभादी का प्रलाप :-कोई प्रमादमूर्ति अपने को अध्यात्मवादी 
सोचकर कहता है, “भगवान को कठोर तप करने की कोई आवश्यकता 
नहीं है, जिस समय जैसा परिणमन होना है, बेसा ही दोगा! तप का 
कष्ट क्‍यों उठाया जाय | ऐसे श्रमादी तपादि से डरने वालों को 
कुन्द-कुन्द्‌ स्वामी के मोक्ष पाहुड में कथित इन शब्दों को हंद्य॑गम 
करना चाहिये :-- 
घुवसिद्धी तित्वयरों चठणाणजुदों करेइ तव-यरणं। 
शणाऊण धुबं कुज्जा तवयरणं णाण-जुत्तोवि ॥ ६० ॥ 
जिनकी सिद्ध पद की श्राप्ति निश्चित है वे तीर्थंकर भगवान चार 
ज्ञान को धारण करते हुए भी तफ्रच्यों करते हैं, अतः ज्ञान युक्त 
होते हुए भी नियम से तपश्चरण करना चाहिए | 
तप से लाभ :-इस तपस्या से क्या लाभ होता है ? 
सदेश भाविदं णाणं दुह्े जादे विश्स्सदि | 
तम्हा जहाबल॑ जोई श्प्या दुकखेहिं भावए ॥ ६२ ॥ 
सुख से भाषित ज्ञान दुःख के प्राप्त होने पर विनाश को प्राप्त 
होता द्वे। इससे योगी यथाशक्ति अपनी आत्मा को कशों--परीषद्ादि 
के सहन करने का अभ्यास करे | 


कायक्लेश का रहस्य : सशपुराण में भगवान वृषभदेष की 
तपस्या का बर्णन करते हुए जिनसेन स्थामी उसका हेतु इस प्रकार 
सममभाते हैं :-- 
निणहीत - शरीरेश निगहीतान्य-सं्रयम्‌ | 
चह्तुरादीनि इड्भेषु तेषु रद मनो भवेत्‌ ॥ १७६-२० ॥ 
मनोरीधः परं ध्यानं तत्कमै्षय - साधनम। 
ततोध्नंत - सुखाबाति: ततः कार्य प्रकर्षयेत्‌ || १८० ॥ 


( ३२०६ ) 


कायक्लेश तप द्वारा शरीर का निग्रह करने से निश्वयतः चक्चु 
आदि इन्द्रियों का निग्रह होता है। इन्द्रियों का निम्नह होने से सन 
का निरोध होता है अर्थात्‌ संकल्प-बिकल्प दूर होकर चित्त स्थिर 
द्वोता है । 

चित्त का स्थिर हो जाना श्रेष्ठ ध्यान है। बह ध्यान कर्मों के 
स्य का साधन है। उससे अनंत सुख की प्राप्ति होती है, अतः योगी 
को तपशचर्या द्वारा शरीर को कृश करना चाहिए । 

भरणजान का निवास :--वर्धभान भगवान तपोप़ि द्व।रा करई्सों का 
क्षय करते हुए आध्यात्मिक अग्नि समान देदीप्यमान हो रहे थे। थे 
प्रभु कभी पर्वत की शिखर पर, कभी भीषण गुफाओं आदि में ध्यान 
करते थे। वे अ्रगम्य, भीषण नीरब बनों में ध्यान करते थे । सिंह को 
जैसे बन में विचरण करते हुए भय नहीं लगता है, इसी प्रकार सिंह 
का चिह्न धारण करने वाले ये मनस्वी महाप्रमु भीषणतस भूमि में 
रहकर कठोर तप करते थे। कभी कभी ये भगवान श्सशानादि में 
ध्यान करते थे । 


उनका प्रभाव :--इनका व्यक्तित्व महान था । “अहिंसा प्रतिष्ठायां 
तत्‌ सन्निधौ वेरत्यागः” --अहिंसा की प्रतिष्ठा होने पर उनके समीप में 
आने वाले जाति विरोधी जीबों में भी बैरमाव दूर हो जाता है। परम 
पवित्र, द्व्यचरित्र, शान्त परिणामी हो वीर भगवान जहां भी बन में 
निवास करते थे, वहां सिंदद, हरिण, गाय, सर्प, मयूर आदि विरोधी 
जीबों में ग्रेत्त माव का जागरण होता था। उनके निकट सम्पक में 
आने वाले व्यक्ति में बिकारीभाव नहीं रहते थे। श्रेष्ठ व्यक्तित्व की 
ऐसा सामथ्य होती है। 
परिहार विशुद्धि संयम का लाभ +-इन जिनेन्द्र को परिहार 
विशुद्धि संयम प्र'्त हो गया था, इस कारण इनके द्वारा छोद्र जीबों 
को भी कष्ट नहीं पहुँचता था। ऐसी अद्भुत तपः सामथ्य उनमे उत्पन्न 


हो गई थी | 


( दै०७ ) 


वधमान चरित्र में कहा है :-.- 
परिहारविशुद्धि-संयमेन प्रकट॑ द्वादश वत्सरास्तपत्थन | 
स निनाय जगत्रयेक बंधुभंगवान्‌ शातिकुला-मलांबरेंदु: | १२७ || सर्ग १७ 
इस संयमी का वषोकाल में विहार :--इस परिहारविशुद्धि संयम 
की यह विशेषता हे, कि बह मुनि-सदापि प्राणिवर्ध परिहरति'-- 
सदा प्राणियों के वध का परिहार करता है | ( गो: जी० सं० टीका, 
पृ० ८८१ ) इस सम्बन्ध में यह भी लिखा है. कि परिहार विशुद्धि संयमी 
रात्रि को विहार छोड़कर तथा संध्या के तीन समयों को बचाता हुआ सर्वदा 
दो कोस प्रमाण विद्ार करता है। इस संयसी के लिए वर्षा कालमे बिहार 
त्याग नहीं कहा गया है, क्योंकि इस ऋद्धि के द्वारा वर्षाकाज्ञ में जीव 
का घात नहीं होता है | इसलिए इस संयम को प्राप्त महान साधु र्षाकाल 
में भी आसक्ति, मोह, ममता आदि का परित्याग कर असण करता है। 
गेम्मटसार संस्कृत ठीका में लिखा है 
परिहारचिसमेत्तो जीव: षटकायसंकुले विहरन्‌। 
पयसेव पद्मिपत्र॑न॒ लिप्यते पापनिवहेन ॥ 
परिहार विशुद्धि संयुक्त जीव छह कायरूप जीबों के समूह में 
विहार करता हुआ जैसे कमलपत्र जल से लिप्त नहीं होता, उसी 
प्रकार वह पाप से लिप्त नहीं होता। >»इस संयम के धारक के 
विषय में उपरोक्त बात लिखी है, तब यह्‌ स्पष्ट है कि परिहार विशुद्धि 
संयम समन्बित साधुराज बर्षाकाल में चातुर्मास में एफन्र निवास करने 
के बंधन से विमुक्त हैं | 


ऐसी स्थिति में परिह्ठार विशुद्धि संयम को प्राप्त करने वाली 
आध्यात्मिक विभूति भगवान महावीर के चातुर्मासों की कल्पना 
झौचित्यशुम्य है। कोई-कोई तो केबलज्ञान के २० बे प्रमाणकाल में 
भी चातुर्सासों की चर्चा करते हैं। मद्दावीर भगवान जब परिहार 


कपल की करी कम लक 3 कल लक 
६ संध्यात्रयोन सर्वकाले द्विकोशप्रमाण-विहारी रात्रो विहार-रहितः प्राइटकाल- 
नियमरहितः परिश्ारविशुद्धिसंयतो भवति | ( पेज ८१ गो, जी. सं, ठीका ) 


(६. इ०८ ) 


विधुद्धि संयम को प्राप्त कर चुके थे, तब उनका चातुसांसों में एकन्न 
निषास मानना सर्वज्ञ कथित दिगम्वर श्ागम के प्रतिकूल है । 


मौनी मुद्रा से भी लोक-ऋल्याए--महान तपस्वी ये प्रभु अनेक 
स्थानों में विहार करते थे | वे वाणी का तनिक भी प्रयोग न करते हुए 
मौन अबस्था में रहते थे, फिर भी उनके आत्सतेज से जीवों का मह्दाम्‌ 
कल्याण होता था । 

सम्यक्‌ चारित्र के प्रसाद से साधुओं के जीबन में अनेक, 
झद्भुत, असाधारण सिद्धियाँ उत्पन्न होठो हैं । 


लोकोत्तर व्यक्तित्व का प्रभाव :-श्रेणिक चरित्र भे लिखा है, कि 
जब श्रेणिक ने जैनधर्म स्वीकार नहीं किया था, तब उसके चित्त में 
जैनधर्म और जैन साधुओं के सम्बन्ध में अत्यन्त रोषपूर्ण और सलिन 
परिणाम थे। एक दिन मद्दाराज ओ्रेणिक शिकार खेलने के लिए 
जंगल में चल पड़ ! 
बन में उच्च तपस्वी, जितेन्द्रिय आर महान योगी यशोधर 
महामुनि दिखाई पढ़े। उन्हे अपनी पत्नी रानी चेलना के गुरु 
सोचकर श्रेणिक का क्रोध उन दयास|गर साधुराज पर बरस पड़ा। 
उसने सोचा, जिनेन्द्र भक्त चेलना ने मेरे बौद्ध गुरुओं के प्रति 
पहले बुरा व्यवहार किया था, अब में चेलना के ग्रुरु से अपना बदला 
क्यों न लूँ! इस तीत्र कपायवश श्रेणिक ने अत्यन्त भीषण पाँच सौ 
शिकारी कुत्ते उन मुनिराज पर छोड़ दिये। कुत्ते मुनिराज के समीप 
पहुँचे। उनके आत्मतेज से उन पशुओं की पशुता पूर्णतया पराभूत 
हो गई | बे मंत्रमुग्ध होकर उनके चरणों के सभीप शांत हो गए। 
इस कथानक से योग द्वारा प्राप्त सिद्धि की एक भलक मिलती 
है। ऐसी स्थिति में लोकोत्तर व्यक्तिष और अत्यन्त बिशुद्ध चरित्र 
(समलंकृत सह्दावीर भगवान को विहार काल में देखकर जनता पर 
कितना प्रभाव पढ़ता था, इसका सहज अनुमान हो सकता है। 


( ३०६ ) 


कोई व्यक्ति तीथंकर की महत्ता और श्रेष्ठ तपः साधना को ध्यान 
में न रख उन्हें साधारण कोटि का गृहस्थ सा सोचकर उन पर लोगों दास 
किए जाने बाले जघन्य, क्रर व्यवद्दार और उपद्रवों की कल्पना करते 
हैं। वास्तव में भगवान की तपोमय दिव्यमुद्रा के दर्शन द्वारा सबके 
हृदय में भक्ति तथा प्रेस का पवित्र भाव जगता था। वे तेजोमय थे। 

निर्वाशभक्ति में लिखा है, कि दीक्षा के अनन्तर देशों के द्वारा 
पूज्य सहाबीर भगवान ले 2< १२ बषे उग्र तपस्या करते हुए प्राम, नगर, 
खेट, कर्वट, मटंब, दोण आदि में विहार करते हुए व्यतीत किए थे। 
भगवान सहावीर बर्धसान का बिहार बिना रोक टोक तथा बिला भय 
के ग्राम, सगर आदि स्थानों पर होता था। उनके समय पर तो जैन 
धम उत्कष की स्थिति में था। देश में जैनधघर्म का मद्दान प्रभाव था, 
अतः सर्वत्र प्रभु दर्शन की प्यासी जनता उनके दर्शन मात्र से पुण्य 
संचय तथा उज्ज्वल प्रेरणा प्राप्त करती थी। भगवान एकान्तवासी 
तो थे ही, किन्तु वे अनेकांत वासी भी थे; क्योंकि उनके विचार सदा 
अनेकान्त की भूमि में निवास करते थे। जन-संकुल स्थल में झाते 
हुए भी उनका अंतःकरण निर्जन, एकान्त निवास सदृश रहता था। 

उज्जेनी में प्रतिमायोग धारण --एक समय इन महाप्रभु का 
उच्जेनी महापुरी में पदार्पण हुआ। वहाँ इन्होंने अपने ध्यान के लिए 
अतिमुक्तक नामक श्मशान को उपयुक्त सोच वहाँ संध्या समय निवास 
किया और वहां उन्होंने प्रतिमायोग धारण किया । गुणभद्र स्वासी ने 
महावीर भगवान को महान सत्व--सामथ्य युक्त लिखा है + “वधमानं 


>< आम - पुर - खेठ - कपेट-मंटंब-घोषाकारान्प्रविजहार । 
उपम्रेस्तपोविधाने. द्वादश वर्षेश्यमर पूज्य: ॥ १० ॥ 


+ उजबिन्यामथान्वेयु स्तच्छ मशाने5तिधुक्तके | 
वर्धभानं महासत्व॑ प्रतिमायोगधारिणं | ३११ ॥ 
वर्धमान चरित्र में नगरी का नाम उज्जेनी के स्थान में काशी दिया दै :-- 


प्रणिपत्य ततो भवामिधानों जिननाथस्य चिराय काशीकायां | 
स महाति-महादिरेष वीर: प्रमदादित्यमिषां व्यधत्त तत्य ॥१२६-१७॥ 


( ३१० ) 


महासरत्व प्रतिमा-योग-घारिएं” ( ३३१-पर्व ७४ उ. पु. )। उनको देखकर 
वहाँ निवास करने वाले रुद्द ने रौदरूप धारण कर उनकी परीक्षा का 
विचार किया तथा भर्यंकर उपद्रवों के द्वारा उन प्रभु को विचलित करने 
का उद्योग किया, किन्तु महावीर भगवान को अद्भुत साहस, शांति तथा 
धैये का समुद्र पाया। वह भगवान को समाधि से बिचलित नहीं 
कर सका । 

रुद्र की भक्ति :--उनकी ऐसी शक्ति, दृढ़ता तथा आत्मसामथ्ये 
देखकर उस रुद्र के भावों में ऋरता के स्थान में भक्ति का जागरण 
हुआ | उसने भगवान का नास मह।ति-महावीर रखकर अनेक प्रकार की 
स्तुति की | गुशभद्र स्वामी की पुए्यवाणी इस प्रकार है ः- 

स्वयं स्खलगितुं चेत: समाधेरसमर्थकः | 

स॒भहाति महावीराख्यां कृत्वा विविध: सुती:॥ ३३१६-७४ ॥ 

वह रूद्र भगवान को समाधि से च्युत करने मे समर्थ नहीं 
हुआ । अतः उस समय उसने भगवान का नाम महाति-महाबीर 
रखकर विविध प्रकार से स्तुति की । 

कोशुए्त में विहए :--भगवान तपस्या के क्षेत्र में वर्धभान थे, 
उसी प्रकार उनकी निर्दोप जीवनी के कारण कीर्ति भी उनकी वर्धभान 
हो रही थी। सप्तऋद्धि समन्वित तीथंकर को आते हुए तथा जाते हुए 
देखकर प्रत्येक के हृदय मं आदर ओर भक्ति उत्पन्न होती थी। पश्चु, 
पत्ती आदि आणी भी उनसे प्रभावित होते थ। ऐसी व्यक्तित्व संपन्न 
विभूति बत्स देश स्थित कोशाम्बी पुरी पहुँची । 

उस नगरी से वृषभ्द्द् सेठ के यहां अपने असाता कर्मोदय 
से महाशीलबवनी महिलारत चंदना देवी सेठानी सुभद्वा के द्वारा मद्दान 
कष्ट पा रही थी । चंदना माता प्रियकारिणी की बहिन थी, अतः सहावीर 
भगवान की मौसी थी । 


देव दुर्विषाक से उस्ते एक विद्याघर ने सौन्दर्य पर मुग्ध दो 
उसका दृरण किया था। कठिनता से शील की रक्षा करती हुई 


( ३११ ) 


बह पूजनीया देवी कौशाम्बी में आ पहुँची थी। उस राजकन्या को उस 
घर में मिट्टी के बतन में कांजी से मिला हुआ पुराने कोदों का भात 
भोजन को मिलता था। उस दुष्ट सेठानी ने क्रोघषयश चंदना को 
सांकलों से बांध रखा था । 


पूर्वापाजित कर्म का फल बिचित्र होता है। चंदना की विपत्ति 
तथा उसझा अपूर्व धैये प्रत्येक के हृदय पर गहरा असर डालते थे, 
किन्तु सेठानी की दुष्टता में तनिक भी अंतर नहीं था | 


नंदना की भक्ति :-सौभाग्य से दुःखी चंदना देवी के कान में ये 
मधुर शब्द्‌ पड़े, कि आज इस पुरी में महाश्रमण महावीर भगवान पधारे 
हैं । चंदना की साधु-मक्ति जाग उठी | वह बारबार जिनेन्द्रदेव का नाभ 
स्मरण करती हुई यह कामना करती थी, 'प्रभो ! आपकी भक्ति से संसार 
के समस्त दुःख दूर होते हैं। मेरी एक यहो इच्छा है, कि में आज बंधन 
से मुक्त होकर वीर भगवान को आहार कराने का सौभाग्य प्राप्त करूं ।? 
उस शीलवती 'चंदना की भक्ति के प्रभाव से उसका बंधन हृट गया । 

शील का प्रभाव :-उत्तर पुराण में लिखा है :-- 


शील-माहात्य-संभूत-प्रथुहेम-शराबिका । 
शाह्यत्नभाववक्तोद्रवोदना विधिवत्सुधी: ॥ ३४६ ||--७४ 
अन्नमश्रणायत्तस्मे तेनाप्याश्र्पंचकम । 
बंधुमिश्र समायोगः कृतश्र दनया तदा ॥ ३४७ ॥--७४ 


चंदना के शील के माहात्म्य ये सिट्टी का सकोरा सुब्णे का 
हो गया। कोदों का शालि तंदुल रुप परिणमन हुआ। उस पुण्य 
चुद्धियुक्त चंदना ने विधिपूर्वक आहार दिया। उससे देवकृत पंचाश्चये 
हुए। सुयोग से चंदना के भाई बंधु मिल गए और उसकी बिपत्ति दृर 
हो गई | 


यही चंदना देवी भगवान के समवशरण में साध्वी समाज में 
मुख्य गणिनो हुई । 


( ३१२ ) 


शील की अपए महिमा--जिनेन्द्र भक्ति तथा शील के प्रभाव से 
चन्दना का यश त्रिभुवन में व्याप हो गया। चन्दना ने अपनी बहिन 
प्रियकारिणी के पृत्ररत्न व्धसान को आहार नहीं दिया था। चन्दना ने 
उन प्रभु को साधुशिरोमण यतीश्वर सममः अत्यन्त भक्ति और 
बिनय सहित आहार दिया था। चन्दना के बन्धन टूट जाना, भोज्य 
सामप्री का सुमधुर रूप में परिवर्तन होना आदि उस महिलारत्न के 
उज्ज्चल शींल के प्रभाव से हुए थे | शील की महिमा अपार है। 


शील्ष का चमत्कर-पद्मपुराण में राजा द्रोणमेष की शीलवती 

पुत्री विशल्या के उच्च चरित्र का कथन आया है। उस कन्या के पूर्व 
जन्म की तपस्या के प्रभाव से उसके गर्भ में आते ही अनेक जीबों के 
रोगों की स्ववमेष उपशान्ति हो गई थी। पद्मपुराणकार के शब्दों में 
विशल्या के पिता कहते हैं ।-- 

जिनेन्द्रशासनासक्ता नित्य॑ पूजा-समु्रता | 

शेषेव स्वेबंधूनां पूजनीया मनोहरा ॥ ४५ ॥ 

स्नानोदकमिदं तस्यथा महासौरभ्यसंगतम्‌ | 

कुरुते सरवरोगाणां यत्तुणेंन विनाशनम्‌॥ ४६-सर्ग ६४ ॥ 


विशल्या जिनेन्द्र भगवान की भक्ति में लीन रहती है, सदा 
उनकी पूजा में तत्पर रहती है। वह शेषाक्षतों के समान सर्वबंधुओं के 
द्वारा पूज्य तथा मनोहारिणी है | उसके स्नान का जल महा सुगंध युक्त 
होता है। उससे ज्ञण मात्र में समस्त व्याधियों का विनाश हो जाता है | 


जब लक्ष्मण के प्राण दरणार्थ राश्ण ने शक्ति नामका भीषण 
अस्त्र प्रहार किया था, तथा लक्ष्मण की प्राण रक्षा के सबे उपाय विफल 
हो गए थे, तब्र विशल्या के समीप आगमन मात्र से लक्ष्मण को नीरो- 
गता प्राप्त हुई थी | पद्मपुराण में लिखा है : -- 
यथा ब्रथा महाभाग्था विशल्या सोपसर्पति | 
तथा तथाइमजत्सौम्यं सुमित्रातनवोरूतम्‌ ॥ ३७-६४ ॥ 


( रेश३ ) 


जैसे जैसे बह भाग्यशालिनी कन्या बिशल्या समीप आती थी, 
बैसे बेसे सुमित्रा के पुत्र लक्ष्मण शांति को प्राप्त होते जाते थे, यह परम 
आश्चर्य की बात है | 


पृव जन्म की ठप्स्या से प्राप्त प्रभाव--पूर्व भव में विशल्या के जीव 
ने घोर तप किया था। एक सहान अजगर ने ढसे अपने मुंख में भक्षण 
किया था। उस विपत्ति की वेला में भी उसने शान्त भाव से समाधि 
मरण किया था | उसके प्रभाव से वह तीसरे स्वर्ग गई थी। यथाये में 
सदाचरण के द्वारा अद्भुत सामथ्ये प्राप्त होती है । 


शील धर्म की सहिसा को बताने बाला सती शिरोमणि सीता 

का चरित्र विश्व विदित है। रविषेणाचाय लिखते हैं, कि अग्नि परीक्षा 
के समय उस महादेबों ने पंच परमेष्ठियों को प्रणाम करने के परचात्‌ 
कहा था ४-- 

कर्मणा मनसा वाचा राम॑ मुक्तवा परं नरम्‌ | 

समुद्रहमि न स्वप्नेप्यन्य सत्यमिदं मम ॥ २२-१०४ से ॥ 

यद्रेतदनुतं वब्मि तदा मामेष पावकः। 

भस्मसाद्धावमप्राप्तामपिं प्रापपत ऋषणात्‌ ॥ २६ ॥ 

अथ पद्मान्नरं नान्‍्यं मनसापि वहाम्यहम। 

ततोज्यं ज्वलनो बाक्षीन्मा मां शुद्धिसमन्वितामू ॥ २७ ॥ 


मैंने मन, वचन तथा काय द्वारा स्वप्न में भी राम को छोड़कर 
अन्य पुरुष को हृदय में घारण नहीं किया है। यह सत्य है। यदि मेरा 
यह कथन असत्य हो, तो यह अग्नि मुझे क्षण भर भें भस्म कर देवे। 
यदि मैं यथार्थ में राम को छोड़कर झ्रन्य व्यक्ति को मनमें घारण नहीं 
करती हूँ, दो मुझ शीलबती को यह अग्नि भस्स ले करे | 


अ्रभिधायेति सा देवी प्रविवेशानलं च तम्‌। 
जातं च स्फटिक॑ स्वच्छ सलिलं सुखशीतलम्‌ || २६-रूगे १०४ ॥ 


यह कह कर सीता देवी ने अग्नि कुरढह के भीतर प्रवेश किया । 


£ 2११४ ) 


तत्काल ही बह कुंण्ड स्फटिक के समान स्वच्छ, सुख प्रद शीतल जल से 
परियूर्ण हो गया. ।+' ल्‍ 

चैंदना सती के समान अनेक उच्च आत्माओं ने उम्र तपस्वी 
वर्धमान मुनीन्द्र को आहार दान द्वारा अपना जन्म ऋंता्थे किया था। 

सतत उद्योगी :---वे यतीश्वर भिन्न स्थानों में विद्यार करते हुए 
अपने मोद विजय के उश्ोग में संलम रहते थे। वे इस विषय में 
सर्वदा सावधानी रखते थे, कि कहीं कपायचक्र अ त्मा की निर्मलता 
को क्षति न पहुँचा दे । उनमें इस प्रकार का अहंकार नहीं था, कि में 
तीथंकर हूँ, मेरी मुक्ति निश्चित है, अतः मुझे स्वच्छन्द आचरण 
करना चाहिए । 

उन्होंने सामायिक चारित्र धारण करते समय सम्पूर्ण सावथ- 


थोग का परित्याग किया था। वे आयनी संयम की खाधना में सर्वदा 
सतर्क रहते थे | 








+ शीक्षवती स्त्रियों से यह वसंघरा सदा से श्रर्न॑क्ृत होती चत्री श्राई 
है | दसवी सदी में चालुक्यों के शासन काल में शीलवती दान चितामणि श्रत्ति- 
मब्बें नाम की जेन महिलारत्न हुई हैं| महाकवि रत्न ने कन्नढ़ काव्य श्रजितनाथ 
पुराण में कहा है, कि इस देवी ने १४०० प्रतिमाओं को सहर्ष दान किया था | 
धारबाड़ जिने के लक्कुंडिआाम के एक शिलालेख से शञात होता है, कि जब दान 
जितामरणि श्रत्तिमब्बे राजा के कहने पर पवित्र जिनप्रतिमा को मस्तक पर धारणकर 
गोदावरी नदी में उतरी, तन इसकी महिमा से नदी का प्रवाह एकदम रुक गया 
था | मदोन्‍्मत हाथी बन्धन तोड़कर जब स्वेंच्छा से क्रोध सहित इधर उधर दौड़ने 
लगा, तब दान चिंतामणि को निर्माक पाकर हाथी ने इसके चरणों में भक्ति 
से सिर भुकाया | 

प्रलयाग्नि की तरह श्राग ने जब सेना को चारो ओर से घेर जिया, तब शील- 
बंती दान-चितामणि ने पवित्र जिन-गंधोदक के द्वारा उस भरकर श्राग को शान्त 
कर दिया था | | ठछिीणा9&97 (778६8 ]082790 ०098 ५४०.  ; 77 + ) 
इस प्रकार शीलवतो महिलाओं के विशुद्ध जीवन के प्रमाव से अ्रनेक आइचर्णप्रद 
कार्य संपन्न हुए हैं। ४ 


( है ) 


श्रेष्ठ चरित्र :- उन प्रभु का चरित्र आदर्श कहा गया है। उनझे 
समान तप करने वाले यतीश्वरों को जिन कल्पी मुनि कहा है, कयोंके 
वे जिनेन्द्रदेव के समान रहते हैं. भाव संग्रह में लिखा है -- 


बहि-रंतर-गंधचुवा शिण्णेहा शिप्पिहा य जई-वइणो। 
जिण इव विहरति सदा ते जिशकप्पे ठिया सवबणाः ॥ १२३ ॥ 
(जनकलूपी दी तपस्या : उत्तम संहनन के धारक होने से उनकी 
तपर्चयां आश्चयेप्रद रद्दती है | 


आचाये कहते हैं : - 
जत्थ श्‌ कंटय-भग्गों पाएं शयणम्मि रय-पविद्वम्मि | 
फेडंति सर्य॑ मुणिणा परावहारे ये तुश्हिका॥ '२०॥ 
यदि जिनकल्‍्पी महामुनियों के पेरों में कंटक लग जाता है 
अथवा नेत्रों में धूलि पड़ जाती है, ठो वे महाभुनि अपने द्वाथ से कांट 
नहीं निकालते हैं और न अपने द्वाथों से नेत्रों की धूलि दूर करते हैं । 
यदि कोई दूसरा मनुष्य कांटे को था धूलि को निहालता है, तो ये 
यतीश्वर चुप रहते हैं। इस प्रकार वे षीतरागता के शिखर पर 
आरूढ़ रहते हैं ! 
उनके विषय में. यह भी कहा गया है : -- 
एयारसंगधारी एश्राई धम्मसुक्कक्राणी य। 
चत्तासेस - कसाया मोण-वई कंदरावासी ॥ १२२ ॥ 
वे मुनि ग्यारह अंग के पाठी होते हैं। एकाकी रददते हैं. तथा 
धर्म और शुक्ल ध्यान में लीन रहते हैं । वे सम्पूर्ण कषायों के त्यागी, 
मौन श्रती तथा पर्वतों की कंदराओं में निवास करते हैं । 
जिनकलपी साधु का अभाव “इस दुःम्काल में उश् संहनन 


प्राले जिनकल्पी साधुओं. का सद्भाव नहीं है। इस काल -के मुनि 
स्थविरिकल्पी कह्दे गये हैं। वे अकेले बिद्वार नहीं करते हैं । 


( ३१६ ) 
माव संग्रह का यह कथन उन लोगों की भ्रान्त घारणा को 
धराशायी कर देता है, जो काल झादि का विचार किए बिना इस 
समय भी वनवासी जिनकल्पी भुनियों फा अस्तित्व सोचा करते हैं। 
के स्वयं तो पाक्षिक श्रावक तक बनने में घबड़ाते हें, किन्तु साधुओं को 
जिनकलपी रुप में होना बताते हैं । 
आगम कद्ठता है $-- 
संहणणस्स गुणेण य दुस्समकालस्स तब - पहावेण | 
पुर - शयर - भाम - बासी थविरे कृप्पे ठिया जाया ॥ १२७ |॥ 


इस काल में स्थविरकल्पी मुनि +--इस पंचमकाल में शरीर के 
संहनन के बलबान न होने से वे मुनि पुर , नगर तथा आमवासी 
होते हैं और अपने तप के प्रभाव से स्थविरकल्पी कहे जाते हैं । 
समुदाए्ण विहारो धम्मत्स पहावणं ससत्तीए। 
भवियाणं धम्म-सवर्ण सिस्साणंं व पालणं गहणं॥ ११६ ॥ 
वे स्थविरकल्पी मुनि इस काल में समुदाय रूप से विहार करते 
हैं। अपनी शक्ति के अनुसार धर्म की प्रभावना करते हैं, भर्यों को 
धर्म का उपदेश देते हैं। शिष्यों को स्वीकार करते हैं तथा उनका 
रक्षण करते हैं । 
इस कलिकाल में हीन संदनन द्योते हुए भी जो आत्माएं मह्दात्रतों 
को पालन करने का उश्व साइस तथा थेये धारण करती हैं, उनकी महान 
निर्जरा होती है। 
इस काल में अल्प तप द्वारा महान निजेरा का लाभ आगम कट्धता है :-- 
वरिस-सहस्सेण पुरा ज॑ कम्म॑ हणइ तेथ काएण। 
ते संपई् वरिसेण हु शिज्जरयई हीण-संहणणे ॥ १३१॥ 
पहले मुनिगण जिन कर्मों को हजार वर्ष पर्येन्ल तप करके झय 
करते थे, उन्हीं कर्मों को हीन संहनन बाले स्थविरकल्दी मुनि एक पे 
में क्षय करते हैं । 


( देह ) ह 


इस कथन से उन संयम साथकों को प्रेरणा तथा प्रोत्साहत 
ब्राप्त होता है, जिनकी तफ्साधना में दुष्ट लेश्याबाले संयम्त ब्िरोधी 
व्यक्ति विन्न उपस्थित करते हैं। इन्द्रियों का निम्नह करते हुए तथा 
वासनाओं पर बिजय आप्त करते हुए तपस्या का रहस्य तथा सचा सौन्‍्दये 
विषय लोलुपी लोग नहीं समभते हैं। तपोमय जीवन द्वारा आत्सा 
सुधर्ण बसी प्रकार निर्मल बनती है, जिस प्रकार अ्रप्मि के संपक द्वारा 
मलिन सुवर्ण दीप्तिसान हो शुद्धरूपता को प्राप्त करता है । 
शुन्त आत्मा का प्रभाव :--अ्र््दिसात्मक संयम की साधना हरा 
अह्रुत शक्तियां तथा विधिध सिद्धियां स्वयमेय उत्पन्न होती हैं। जो जीव 
सम्यकत्व से सुदूर रहते हुए भी कारुण्यमाव को घारण करता है, षह 
आश्चरयप्रद्‌ प्रभाव संपन्न होता है | जन्म-विरोधी जीव भी ऐसे 
सत्ससागम को प्राप्त कर करता रूप भात्रों को दूर करते हैं। तुलसीदास 
जी ने वाल्मीकि-आाश्रम का वर्णन करते हुए लिखा है :--- 
खग, मृग विपुल कोलाहल करहीं | 
विरहित बेर मुदित मन चरहीं॥ 
वयद विहाय चरहिं इक संगा। 
जहं तहं मनहूँ सेन चतुरंगा ॥ 
निर्क वृत्ति :-चित्रकूट का वर्णन करते हुए वहाँ की शान्ति 
का हस प्रकार वित्रण किया गया है +-- 
खग, मृग बिपुल कोलाहल करहीं। 
विरहित बेर मुदित मन चरहीं ॥ 
करि, केहरि, कपि, कोल, कूरंगा। 
बिगत बेर विचरहिं सन संगा ॥|- श्रयोध्याकाएड 
+ ब्ाल्मीकि रासायण में भी बनकाण्ड मे अगस्त्याश्रम का 
इसी प्रकार पत्ित्र प्रभाव चित्रित किया गया है। 


+-यदा प्रभ्ति चाकान्ता दिमिय॑ पुश्यकर्मणा। 
तदा प्रध्नति निर्वैरा: प्रशान्ता रअबीचरा: | १३ ॥ 


( बेश८घ ) 


महायोगी मग्वान का अड्भत प्रभाव :-इससे अद्दिसात्मक जीवन 
का बहिजंगत्‌ पर प्रभाव स्पष्ट अबगत होता है। बालब्रह्मचारी प्रेष्ठ 
अहिंसा की साधना करने वाले रत्नत्रय धारी भमहयमुनि महावीर 
वर्धभान का प्रभाव प्राणीमात्र पर कितना पड़ता था, इसकी येथांथे 
कल्पना करना तक कठिन है। जो भी उन मुनीन्‍्द्र के संपर्क में आता 
था, वह उनके दिव्य जीवन से प्रकाश प्राप्त करता था। छोटे बढ़े 
सभी प्राणी उन प्रभु के पास पहुँचकर शान्त बन जाते थे। तामसी 
भावों का तत्काल बिलय हो जाता था। अतः उन पर लोगो द्वारा 
किए गए उपद्ररवों की कल्पना अवैज्ञानिक, अपरमार्थ एवं असंगत है । 

ऋजु कूला का कूल--वे सनस्वी तपस्बी महावीर तपस्या करते 
हुए म्रीष्स ऋतु में जु भक म्राम में पहुँचे, जहां ऋतुकूला नाम की नदी 
समीप में बह रही थी। 

५ बैशाख शुक्ला दशमी का दिन था। भगवान सात वृक्ष के 
नीचे विराजमान हुए | 


( शेषांश ) 





ठ्र्य॑ दीर्घायुपस्नस्य लं.के विभुतकर्मणः । 

ऋगस्तयाभ्रम: श्रीमान्‌ू विनीत-म्ृग-सेवित: | ८६ ॥ 

नात्र जीवन्मृषराबादी क्रो वा यदि वा शठः | 

झुशसः पायब्त्तों वा, मुनिरेप स्तथाविधः ॥ ६०-सग ११ ॥ 


>जु भिक्र ग्राम के विषय में किन्हीं का यह मत है, कि राजगिरि से ३० 
मौन के लगभग दूरी पर जपुई ग्राम है। उसके निकट दक्षिण की श्रोर चार, 
पाच गील पर केवाली ग्राम है, वहां श्रेजज नदी बहती है, जिसके किनारे पर 
बालुका अधिक पाई जाती है। केवाली ग्राम बासी लोग वेशाख सुदो दसवीं 
को भक्ति पृवक उत्सव मनाते हैं। 

कोई सम्मेदशिखर के दक्तिण-पूव मे ५० मील की दूरी पर स्थित आसी 
नदी के पास के जमप्राम को ज्ञ'भिक बताते हैं । 

क्रमशः 


६ -हह६ ) 


झब तक भगवान धर्मध्यान में अपना समय ज्यतीत कर रहे थे | 
अभी तक भगवान ने ज्ञपक श्रेणी पर आरोहण नहीं किया था। श्ग्यी 
पर आरोहण करने के पूर्व धमंध्यान द्ोता दै। भेणी पर चढ़ने वाले के 
शुक्लध्यान द्ोता है। अकलंक स्वामी ने राजवार्तिक में लिखा है : - 
“अ्रेण्या रोहणाव्‌ प्राग धम्यैध्यानं, श्रेय्योः शुक्लध्यानमिति?-- 
(ए+ ३५५, अध्याय ६, सूत्र ३७ ) 
मोक्षाभिलाषी जीव को आर, रोद्र रूप दो दुध्योनों से बचकर 
उक्त ध्यान-युगल का आतद्रय लेना चाहिए। भाजपाहुड़ में कुंद #द 
स्वामी कहते हैँ :-- । 
फायहि धम्मं॑ सुक्क अट्ट रद व काण मोत्तण । 
रुहट्ट - काणयाईं इयेण जीवेश  चिरकाले ॥ १२१॥ 
धमध्यान तथा शुक्ल ध्यान को धारण करो; आतंध्यान, रोद्रध्यानों 
का त्याग करो | इस जीव ने चिरकाल से आते ध्यान, रोद्रध्यानों को 
अंगीकार किया है | 
यह धर्मप्यान रूप भाव श॒द्ध भाव नहीं है। कुंदकंद स्वामी ने 
भावपाहुड़ में धमंध्यान को शुभभाव कह्दा है। 
भाव तिविहपयारं सुहासुह सुद्मेव णायब्वं। 
श्रदुह॑च श्रट्टरुद् सुहधम्म॑ जिशवरिंदेहिं ॥ ७६ ॥ 
भाव शुभ, अशुभ तथा शुद्ध रूप से तीन प्रकार के जानना 
चाहिए। आर्त तथा रौद भाव अशुभ हैं | धर्म ध्यान के परिणाम शुभ 
भाव हैं, ऐसा जिनेन्द्र ने कहा है | 
भगवान धीरजिनेन्द्र को तपस्या के बारह वर्ष जिस धर्मध्यान 
रूप शुभ भाव में व्यतीत हुए, उस ध्यान का फल मोक्ष नहीं है। उससे 





( शेषांशा 

यह भी शातन्य है कि जमुईगांव श्रीर राजएह के बीच सिकंदरा प्राम है | 
उसके सर्मप एक श्राम्रवन है। लोग उस वन की पूजा करते हैं। कहा जाता है 
कि वहां वीरनाथ मगवान ने तप किया था | 


(_ ३२० ) 


पुण्य का घंध होता रहा है। शुक्तलध्यान से सोक्ष प्राप्त होता है, उसकी 
प्राप्ति भ्रत्यन्त दुलंभ तथा कठिन है। 
कृंदकंद स्पमी ने र्यणसार में कहा है :- 
ह श्रसुहावों णिर्यादों सुहभावादों दु सग्ग-सुहुमाओरो । 
दुह-सुह-भाव॑ जाणइ ज॑ ते रुच्चे दर्ण कुशहों ॥ ६१ ॥ 

अशुभ भाव से नरक तथा शुभ भाव से स्वर्ग के सुख प्राप्त होते 
हैं, इस प्रकार शुभ, अशुभ भावों का फल ज्ञानकर जो तुम्हें अच्छा लगे, 
डसे धारण करो | 

महावीर भगवान की आत्मा निश्चय रत्नत्रय से समलंकृत थी। 
वे भाव लिंगी मुनीन्द्रों के द्वारा भी आराध्य थे, फिर भी वे शुक्ल्ध्यान 
धारण करने के पूर्व धर्मध्यान रूप शुभ भाव के द्वारा पुण्य कर्म का बंध 
कर रहे थे | शुभ भाष से पुण्य का बंध होता है, इस बात को कुन्दकुन्द 
स्वामी ने पंचास्तिकाय में इस प्रकार प्रतिणदन किया है :-- 


सुहपरिणामो पुण्णं असुहो पाबंति हवदि जीवस्स ॥ १३२॥ 


जीब के शुभ परिणास द्वारा पुण्य बंध होता है तथा अशुभ 
परिणाम से पाप का बंध होता है । 


इस प्रसंग में यह बात स्सरणयोग्य है, कि प्रारम्भ के तीन 
गुणस्थानों में अशुभोपयोग होता है। चतुथे से सातवें पर्यन्त शुभोपयोग 
होता है। सातवें से बारहवें परयेन्त जधन्य, सध्यम तथा उत्दृष्ट के भेद्‌ 
से शुद्धोपयोग कहा गया है। 

वीर प्रभु का द्वादशु वष पयन्‍त शुभोपयेग :--भगवान वर्धमान 
मुनीश्यर ने बारह वर्ष पर्यन्‍्त शुओपयोग का अभ्यास किया था। 
यही स्थिति अन्य तीथेडूरों की भी थी। 


दरिषंश पुराण में लिखा है, कि भगवान नेमिनाथ के ुप्नस्थ 
अवस्था के छुप्पन दिन शुभोपयोग रूप धर्मष्यान में व्यतीत हुए थे। 
“इस प्रकार भी भांति धर्मध्यान का आराधन करते हुए समवान 


( ३२१ ) 


नेसीश्वर ते छप्पन अहोरात्र पर्यन्त घोर तप किया। ( हरिवंश पुराण 
सर्ग १६-१११, पृष्ठ ४०४ ) 


मोह विजय की तैयारी :--भगवान ने मोह शत्रु को जीतने के 
ध्येय से उत्तम ध्यान को जयशील अस्त्र बनाया था। महावीर भगधान 
ने ऋजुकूला नदी के तट पर अपने परिणासों को श्रत्यन्त ऋजु-सरल 
बनाकर कस शबुओं के छुय का उद्योग आरस्सभ किया तब भगवान 
की गुणभेणी निर्जरा के बल से कर्मरुपी सेना छिल्नभिन्न होने लगी। 
कर्मों की अनुभाग शक्ति का विताश होना आरम्भ हो गया। उन्होंने 
उत्तर प्रकृतियों को जड़ मूल से नष्ट करने का उपक्रम किया। मूल 
प्रकृतियों में उद्देलन आदि संक्रमण किए | 


वे मोक्ष सहल की सीढ़ी के ससान क्षुपक अेणी पर आरूद दो 
गए। उनके पास शुक्ल ध्यान रूपी अजेय अख् था। 


शुद्धोपयोग तथा चऋषबओेणी आरोहणु :--एथक्त्अ-वितक-जिचार 
ध्यान के प्रभाव से उन्होंने अधःकरण के पश्चात्‌ अ्रपूर्वकरण तथा 
अनिवृत्तिकरण नाम के नवमे गुणस्थान को प्राप्त किया। 


उन्होंने मोह राजा के अंगरक्षक सदश अभ्रत्यास्यातावरण और 
प्रत्याख्यानावरण रुप कष्रोया.क का क्षय किया । नपुंसक बेद, स्त्रीबेद, 
पुरुषवेद, हास्य, रति, अरति, शोक, भय, जुगुप्सा रुप नव नोकषायों 
का नाश किया । पश्चात्‌ संज्बलन क्रोध को, फिर सान को, माया को 
ओर बादर लोभ को नष्ट किया। 


दयारूपी कबच' को धारण किए हुए महायोद्धा भगवान ने 
अनिश्चत्तिकरण रूप, जयभूमि प्राप्त की। इसके अनन्तर नरकगति 
नरकगति - प्रायोग्यानुपूर्वी, तियगगति - प्रायोग्यानुपर्वी, एकेन्द्रिय जाति, 
दीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय जाति, आतप, उद्योत, स्थावर, सूक्ष्म और 
साधारण इन तऋरयोदश ग्रकृतियों का क्षय क्रिया | इनके साथ स्त्यानगृद्धि, 
निद्रा निद्रा तथा प्रचला प्रचला का सी कुय किया | 


( ३२२ ) 


भगवान ने नवमें गुण स्थान में अश्वकर्ण तथा ऋृष्टिकरण आदि 
क्रियाओं को करके सूक्ष्मसांपराय गुणस्थान को प्राप्त किया। सूक्ष्म 
क्षोम का क्षय करके वे बीर जिन क्षण भर में क्षीण-मोह ग्रुणस्थान में 
पहुँच गए । 

बीतराग निम्रैन्थ +--अब वे प्रभु पूर्णतया बीतराग हो गए। 
मोहलीय कर्म के क्षय होने से वे वास्तव में निम्नेन्थ हो गए। 


कैवल्य प्राप्ति :--उन्हींने एकत्व वितर्क अबीचार नाम के द्वितीय 
शुक्लध्यान के प्रभाव से ज्ञानावरण, दर्शनावरण तथा झन्तराय रूप 
घातिया त्रय का क्षय किया | /“ उस समय हस्त ओर उत्तर नक्षत्र के 
सध्य में चन्द्रमा स्थित था । 


भगवान ने यह घातिया कर्म क्षय का श्रेष्ठ उद्योग जुभिका प्राम 
के मनोहर नाम के बन में किया था | उन्होंने बेला--दो उपबास का 
नियम करके शाल वृक्ष के नीचे महारत्न शिलरा पर विराजमान होकर 
केवलज्ञान रुप महान सिद्धि प्राप्त की थी। वह वेशाख शुक्रा दशमी 
धन्य हो गई । 

तिलोयणणर्णात्त में लिख है :-- 


वइसाह - शुद्धदवहमी माघारि सक्लम्मि वीरणाहरुस | 
रिजूकूलनदी - तीरे अवरण्दे केवल॑ शणारं | ७०१-४॥ 


देशाख सुदी दशसी के अपराह काल में वीरनाथ ने केबलज्ञान 
प्राप्त किया । उस समय सघा नक्तत्र था | 





> ऋजुकूला नदी तोरें मनोहर-वनांतरे | 
महारकशिलापड़ें.. प्रतिमायोगमावसत्‌ || ३१४६-७४ |] 
--उत्तरपुराण 


कैवल्य-ज्योति 


अ्रद्ठ तपस्वी तथा सहान सनसस्‍्त्री महावीर भगबान ने शुक्सध्यान 
द्वारा सोह का क्षय करके परं ज्योतिरूप केवल्य लक्ष्मी प्राप्त की । 


केवल्य ज्योति-उस दिव्य ब्योति के बिषय में भ्रमृतचन्द्र सूरि 
इस प्रकार प्रकाश ढालते हैं :-- 
तब्जयति परंज्योति: सम॑ समध्तेरनंतपर्याये: | 
दर्षशतल इव सकला प्रतिफलति पदार्थ-माज्षिका यत्र ॥ 


बह पर ज्योति--केबल्य प्रकाश जयब॑त हो, जिसमें समस्त पदार्थों 
का समुदाय अपनी अनंत पर्योयों सहित उस प्रकार प्रतिबिम्बित 
होता है, जिस प्रकार दर्पण तत्न में बाह्य वस्तु का स्वरूप प्रतिबिम्बित 
होता है । 

तस्वाथ सूत्र में लिखा है “सर्वद्रव्य-पर्यायेषु केवलस्य”--२६-प्रध्याय १ 

बह केवलज्ञान सर्वेद्रव्यों की समस्त पर्यायों को जानता है। 
इस सूत्र पर टीका करते हुए पूज्यपाद स्वामी स्वा्थसिद्धि में लिखते 
हैं, “जीव-द्रव्याणि तावदनंतानंतानि, पुदूगल-द्रब्याणि च ततो 5 
प्यनंतानंतानि अखुस्कन्ध-भेदेन भिन्नानि, धर्माधर्माकाशानि त्रीशि, 
कालश्वासंस्येयस्तेषां पर्यायाः त्रिकालभुवः प्रत्येकमनंतानंतास्तेनेषु द्रव्य 
पयोयजातं था न किंचित्‌ केबलक्ञानस्यथ विषयभावमतिक्रान्तमस्ति | 
झपरिमित-साहात्म्यं हि तदिति ज्ञापनाथ सर्वद्र्यपयोयेष्वित्युच्यते” 
( पृ. ५४ )-जीवद्रध्य अनंतानंत हैं। अर तथा स्कन्ध के भेद से 
युक्त पुदूगल द्रव्य उससे भी अनंतानंत गुणी हैं । धर्म, अधर्म तथा 
आकाश ये तीन द्रव्य तथा असंख्यात काल द्रव्य, उनकी त्रिकालबर्ती 
पर्यायें अनंतानंत हैं। द्रन्‍्य तथा पयोयों का समुदाय कोई भी केवल- 


( हरेर३ ) 


( ३२४ ) 


ज्ञान के अगोचर नहीं है। उस ज्ञान की महिमा सीमातीत है, यह 
सूचित करने के लिए “सर्व-द्रव्य-पर्या येपु” शब्द सूत्र में कहे गए हैं |” 
इस केवलज्ञान की अपूर्वता पर गुणभद्राचाये का यह आत्मानु- 
शासन का पद्य सुन्दर रूप में प्रकाश डालता है !-- 
वसनि भुवि समस्त सापि संधारितान्येः | 
उदरमुपनिविष्ठा सा च ते वा परस्य ॥ 
तदपि किल परेषां शानकोणे निलीनं । 
वहति. कथमिरहान्यों गवंमात्माधिकेषु ॥ २१६ ॥ 
जिस प्रृथ्वी के ऊपर समस्त पदार्थ रहते हैं, वह भी दूसरों 
के द्वारा-धनोद्धि, धन तथा तनु वातवलयों के द्वारा धारण की गई है । 
बह (रथ्वी तथा तीनों वातबलय भी आकाश के उदर में समाये हुए हैं । 
बह अनंत आकाश भी केसली भगवान के ज्ञानसिधु के एक कोने में 
बिलीन हो जाता है। ऐसी अवस्था में यहाँ अपने में अधिक गुण 
होने पर काई किस प्रकार अभिमान धारण करेगा ? इससे यह स्पष्ट 
ज्ञात हो जाता हैं, कि केवलज्ञान अपार, अनंत महासागर सहश है. 
दथा समस्त शेय वस्तु उसमें एक बिन्दु समान है। उस ज्ञान की अपार 
सहिमा है। + 


+ भगवान महावीर ने दिगम्वर मुद्रा धारण कर बाह्य परिग्रह का 
त्याग किया था, तथा रागभावादि श्रंतरग परिभ्रहों का भी क्षय किया था। इस 
प्रकार छ्षीणक्प्राय गुगर्थान मे वे श्रन्वथ रूप मे निम्नंन्थ थे। वे श्रपरिगहत्व 
की पराकाध्ठा को प्राप्त कर चुके थ | इस प्रसंग में पातंजलि कूत योगदशन 
का यह सूत्र महत्वपूर्ण है --“अपरिग्रह-स्थेये जन्म-कथन्ता-संबोधः” 
( ३६ सूत्र-साधन पाद २) जब ये)गी भे अ्परिग्रह भाव स्थिरता को प्राप्त 
होता है, तब पूथ जन्म केसे हुए थे, इस बात का भली प्रकार श्ञान हो जाता 
है, इससे पूव भव तथा वततमान भव की बातें विदित हो जाती हैं। इसके 
पश्चात्‌ वह योगी धर्ममेघ-समाधि को प्राप्त करता है | उससे क्या होता है! 


क्रसराः 











( गेशेप ) 


यह केबलश्ञान इंद्रियों तथा सन की सहायता के बिना आत्सा 
की निर्मेलता के कारण स्वयमेब उत्पन्न होता है, इससे श्ञान को प्रत्यक्ष 
ज्ञान माना गया है। अमृतचन्द्र सूरि प्रबचनसार टीका में लिखते हैं :- 
“केबलादेबात्मनः संभूतत्वात्‌ प्रत्यक्षमित्यालक्ष्यते”'-- यह केबल शआत्मा 
से ही उत्पन्न होता है, इससे इसे प्रत्यक्ष ज्ञान कहते हैं ( गाथा ४८, 
अध्याय १)। वे इस ज्ञान को महाप्रत्यक्ष कहते हुए इसको स्वाभाषिक 
आनन्द का साधन बताते हैं :-- इह॒ हि सहज-सौख्य साधनीभूतमि- 
दमेच सहाप्रत्यक्ष-मभिप्रेतमिति” ( पृ, ७६ प्रबचनसार टीका )। 

महावीर भगव'न ने केवलज्ञान प्राप्त करके सम्पूर्ण पदार्थों का 
प्रत्यक्ष ज्ञान प्राप्त किया । 

शुंआ/- यहां यह शका हो सकती है. कि अनंत पदार्थों का 
ज्ञान होने से उन भगवान को खेद प्राप्त होता होगा, क्‍योंकि छद्मस्थ 





यह कहते हैं, “तत. क्लेश-क्म-निशृत्ति ?--३० | उससे श्रविद्यादि पांचों 
क्लेश तथा शुक्श, कृष्ण तथा मिश्र रूप कर्मों के संस्कार नष्ट होते जाते हैं, 
श्रतः वह योगी जीवन्पुक्त कहलाता है | उस समय क्या होता है ! 
तदा सर्वावरण-मलापेतस्य शानस्थानन्त्याज्शेयमल्पम?” || ३१ ॥-- 
उस समय जिसके सब श्रावरण ओर मल हट चुके हैं, ऐसा शान श्रनत 
हो जाता है, इस कारण शेंय पदार्थ अत्यन्त श्रल्प हो जाते हैं|” 
( देखो-- पातक्षल योगदशन-केवल्य पाद ४, एरष्ठ १७४-हिन्दी टीका 
गीता प्रेस ) | 
स्वामी समंतभद्र ने श्राप्तमीमांसा मे सबंश सिद्धि के लिए इस ;-- 
“दोषावरणयो हानि: निःशेषास्त्यतिशायनात्‌”? 
क्वसिद्यथा स्वद्देतुम्य: बहिरंतरमलक्षयः [? 
कारिका में दोष तथा आव रण के क्षय को आवश्यक कहा है। पाततंजलि 
सूत्र भें 'दोष' के स्थान पर 'मल' शब्द का प्रयोग किया गया है| 


( ३२६ ) 


जीब जब थपने ज्ञात का विशेष उपयोग करते हैं, तब उनको भ्रसादि के 
द्वारा कष्ट होता देखा जाता है। 


समाधान--इसके निराकरणाथे कुन्दकुन्द स्वामी प्रवननसार 
में कहते हैं :-- 
ज॑ केवल ति णारां तं सोक्खं परिशमं च सो चेब । 
खेदों तस्स श्‌ भणिदो जम्हा घादी सयं जादा ॥ ६० ॥। 
वह केवल ज्ञान सुख रूप है। उस केबलश्ञान में दुःख नहीं 
रहता है, क्योंकि दुख के कारण घातिया कर्मों का क्षय हो गया है। 
वह केघलज्ञान सम्बन्धी परिणास सुख स्वरूप हैं । 


इस विषय मे अमृतचन्द्र सूरि इस प्रकार स्पष्टीकरण करते हैं :-- 


मोह कमे के उदय से यह आत्मा सतबाला सा होकर असत्य 
वस्तु में सत्य बुद्धि को धारण करता हुआ ज्ञेय पदार्थों में परिणमन 
करता है, जिससे वे घातिया कर्म इसे इंद्रियों के अधीन करके पदाथे 
के जानने रूप परिणमन करते हुए खेद के कारण होते हैं । इससे यह 
सिद्ध हुआ कि घातिया कर्मों के होने पर आत्मा के जो अशुद्ध ज्ञान 
परिणाम हैं, वे खेद के कारण हैं। जहाँ इन धातिया कर्मों का 
अभाव है, वहाँ केवलक्षानावस्था में खेद नहों हो सकता-- 


“खदस्पायतनानि घरातिकर्माणि, न नाम केवल परिणाममात्रम्‌ | 


घातिकमोणि हि मद्दा-सोहोत्पादकत्वान्दुन्सत्तबद्तास्सि स्तदूबुद्धि- 
माधाय परिच्छेद्यमर्थ प्रत्यात्मानं यततः परिणामयति, ततस्तानि तस्य 
प्रत्यर्थ परिणम्य परिणम्य भ्राम्यतः खेद्निदानतां प्रतिपथ्॒न्ते । तदभावा- 
त्कुतो हि नाम केवले खेदस्योद्वेदः । 


केक्लज्ञान सुख रूप है- अज्ञान जीब को दुःखदायी है। उस 
अज्ञान का मुलोच्चद होने से जो मद्दान ज्ञान उसपन्न होता है, बह 
अनंत आनन्द प्रदान करता है । प्रबचनसार में कह है :--- 


( हे१७ ) 


णाशं श्रत्यंतगयं लोयालोयेसु वित्थड़ा दिट्ठी | 
श॒द्व मणिटं सब्बं इ6 पुण जं हि त॑ लद्धं ॥ ६१ ॥ 

समस्त पदार्थों के अन्त को श्राप्त हुआ केवलज्ञान है। लोक 
तथा अलोक में बिम्ठृत दृष्टि केवलद्शन है। जब दु खदायक सम्पूर्ण 
अज्ञान नष्ट हो गया, तब जो इष्ट अर्थात सुखदायक ज्ञान है, पह 
प्राप्त हो जाता है। 

अमृतचंद्र सुरि कहते हैं,--“यतो हि केवलाबस्थायां सुखप्रति- 
पत्तिविफक्षभूतस्य दुःखस्यसाधनतामुपगतमज्ञान-- मखिलमेव प्रग्श्यति, 
सुखस्य साधनीभूत॑ तु॒ परिपूर्ण ज्ञानमुपजायते। ततः कैबलमेब 
सोख्यम्‌ःः--केवलज्श/न की अवस्था में सुख की उपलब्धि के प्रतिकूल 
दु/ःख के साधन रुप अज्ञान पूर्णतया नष्ट हो जाता है और आनन्द का 
साधन पूर्णाज्ञान उत्पन्न होता है, अतः वेबलक्ान सुख स्वरूप है। 
( पृष्ठ ५० )। 

ज्ञान आत्मा का स्वभाव है। स्वरूप की उपलब्धि कभी भी 
दुःख का कारण नहीं हो सकती है। वष्णता अप्नि का स्वभाव है, 
जल का स्वभाव शीतल्ता है । सूर्य का स्वभाव प्रकाश प्रदान करना है। 
इन क्रियाओं के करने में अभि, जल, सूये आदि को कोई संताप नहीं 
होता । इसी प्रकार स्व-पर प्रकाशन जीव का स्वभाव है, अतः अनन्त 
पदार्थों का अवनोध आत्मा के अनन्त सुख का साधक है, बाधक नहीं है। 

प्रश्न- कोई-कोई दार्शनिक कहते हैं, आत्मा में सर्वज्षता असंभव 
है। कोई कूदने वाला दस गज कूदता है, वह हजार मील नहीं कूद 
सकता है, इसी प्रकार ज्ञान भी मर्यादा के बाहर अनन्त वस्तुओं का 
ज्ञान नहीं कर सकता ? 

उत्तर- यह धारणा कूृप-मंड्क को दृष्टि का अनुसरण करती 
है। कप का मेंढक समुद्र की कल्पना जैसे नहीं कर सकता, उसी 
प्रकार अल्पक्षों से मार्गदर्शन प्राप्त व्यक्ति सबझ्ता की कल्पना नहीं 
कर सकता है। जुगनू के थोड़े प्रकाश सात्र से परिचय-प्राप्त प्राणी 


( रैश८ ) 


क्या कभी यह सोच सकेगा कि सूये नास की भी एक तेजोसय बस्तु 
है, जो क्षणमात्र में लाखों मील जगत्‌ को अत्यन्त स्पष्ट प्रकाश प्रदान 
करती है? यथाथे बात यह है कि तप तथा योग के द्वारा आत्मा में 
प्रतुप्त, अद्भुत और अपूर्व शक्तियां विकसित होती हैं । 


बोद्धू ग्रंथ से महावीर की सर्वेक्षता +-- भगवान महाबीर की 
सर्वज्ञता दार्शनिक सत्य होती हुई ऐतिहासिक तथ्य भी है। सज्मस- 
निकाय नामक बौद्ध ग्रंथ में सहाबीर भगवान की सर्वज्ञता की चर्चा 
आई है। बौद्ध ग्रंथों में सहाबोर भगवान को णिमांठ नांतपुत्त - 
निर्मन्‍्थ ज्ञातृपुत्र कहा है। गोतमबुद्ध कहते हैं “हे सहाताम, एक 
समय में राजगृह के गिद्धकूट तामक पर्वत पर विहार कर रहा था। 
उसी समय ऋषिगिरि के पास कान्नशिला ( नामक पर्बत ) पर बहुत से 
निर्मन्‍्थ ( जैन मुनि ) आसन छोड़कर उपक्रम कर रहे थे ओर तीखज्र 
तपस्या में प्रवृत्त थे। हे महानाम ! में सायंकाल के समय उन निम्नन्थों 
के पास गया और उनसे बोला, अहो निर्मन्‍्थ ! तुम आसन छोड़ 
उपक्रस कर क्यों ऐसी तपस्या की वेदुना का अनुभव कर रहे हो | 
हे महानाम ! जब मेने उनसे ऐसा कहा, तब वे निर्मनन्थ इस प्रकार 
बोले; “अहो निम्मन्थ ज्ञाठपुत्र ( महावीर ) सर्वज्ञ और सर्वदर्शी हैं। 
वे अशषज्ञान और दर्शन के ज्ञाता हैं ? ये शब्द विशेष ध्यान देने 
योग्य हैं--' हमारे चलते, ठहरते, सोते, जागते समस्त अधबस्थाओं में 
सदैव उन निर्मन्तर ज्ञागृपुत्र महावीर का ज्ञान और दर्शन उपस्थित 
रहता है” इस पर बुद्ध कहते हैं, “यह कथन हमारे लिए 
रुचिकर है और हमारे मन को ठीक जंचता है।” पाली रचना में 
आगत बुद्ध के ये शब्द महत्वपूर्ण हैं, 'तं च पन्‌ अम्द्क रुचति 


चेव खमति च तेन व अम्हा अत्तमना ति?--( मब्मिमनिकाय 
?, 7.8 9. ६२-६३ ) 


बुद्ध का ज्ञान :-बुद्धेव की भगवान महावीर की सर्वज्ञता 
के प्रति रच तथा आद्र का भाव मनोदैज्ञानिक तथ्य पर आभ्नित्र है; 


( ३२६ ) 


कारण बौद्ध भिछु नागसेन ने राजा मिलिन्द के प्रश्नों का उत्तर देते हुए , 
कहा है, *< “बुद्ध का ज्ञान सदा नहीं रहता | जिस समय बुद्ध किसी बात 
का विचार करते थे, उस समय उस पदार्थकी ओर मनोवृत्ति जाने से वे 
उसे जान लेते थे ।” अतः सर्बकाल विद्यमान रहने बाले तीथंकर मद्दावीर 
को सर्वक्षता की ओर उनके मन में स्परह्ा पूर्ण ममता का सद्भाव 
पूणतया स्वाभाविक है । 


सवेह्षता आत्म का स्वत :--ज्ञान के विषयभूत पदार्थ को शेय 
कहते दैं। अष्ट सहस्री में लिखा है; “न खलु ज्ञस्वभावस्य कश्चिद्‌- 
गोचरोस्ति यन्नक्रमेनू , तत्स्वभावान्तर-प्रतिपेध त्‌”--आत्मा का स्वभाव 
जानना है; अतः उस आत्मा के ज्ञान के अगोचर कोई भी वस्तु नहीं 
है; उस आत्मा के अन्य स्वभाव का निषेध किया गया है। आचाये 
कहते हैं :-- 
सो शेये कथमशः स्थादसति प्रतिबंधने। 
दाह्म म्निर्दाहकी न स्यादसति प्रतिबंधने ॥ 


ज्ञान में विन्नकारी प्रतिथंधक सामग्री के अभाव होने पर जाता 
श्रात्मा ज्ञेय पदार्थों के विषय में केसे ज्ञान रहित होगा ? प्रतिबंधक 
सामग्री के अभाव में अग्नि क्या दाह्म-दहन करने योग्य सामप्री का 
दाह नहीं करती है ? ( अष्ट सहसत्री-विधरण-प्र्ठ ४६ ) 


सवेक्ञता का आमक अथे कभी कभी कोई लोग जेनागम के 
ससनन्‍वयकारी मूज्षमंत्र स्याद्गाद तत्त्ज्ञान को भूलकर एकान्तवाद के 
अभिनिवेश में आकर कहते हैं, सर्वज्ञता 'भात्मा का स्वभाव नहीं है। 





*४.  "शाला20]८ 82४९9, ४४४8 पाल छतवता53 0च्रा्रंडटांषण। | शतक, 
(0 ए8, ॥९ एब5.. उप्र फट ग्ाडंहवा ० द्राएज॑[त्त॒॑220 छ295. 6 
बोज23ए5 ब7व4 एणावंगरए०प्शैए टला: #व0 9, पल 0फल॥टा2- 
702 एट डि]ट85८6 णार छब8 पैल्कुलापवल्ां णा जलीट्टा0,. ऊैए 
डा दर वांत ।॥ल९26, 6 ह्रतरए ए77९ए८४ ह€ एब76त 0 709... 
( 8807९७ 80028 ० प्रोट 5०६४५, ४० हुए ?. [54--४४४०४ 
ए7008 ). 


( ३३० ) 


व्यवहारनय की अपेक्षा आत्मा सर्वज्ञ कही गई दै। वे नियससार की 
यह गाथा उपस्थित करके अपना पक्त पुष्ट करते हैं :-- 

जाणइ पस्सइ सब्बं ववह्ारणयेण केवली भगवं। 

फेवलणाणी जाणदि पस्सदि शियमेण श्रप्पाणं ॥ 


व्यवहार नय की अपेक्ता केवली भगवान संपूर्ण लोकालोक को 
जानते है, देखते हैं, किन्तु निश्वय नय से वे अपनी आत्मा को जानते 
हैं, देखते हें । 
व्यवहार नय को असत्य मानते हुए ये लोग सर्वेज्ञता को काल्प- 
मलिक कहते हैं । 
यथाथे भाव--कुंद कुंद स्वासी के कथन से सर्वज्ञता का अभाव 
सिद्ध करने का प्रयास श्रद्भुत तथा बिनोद्‌ प्रद्‌ लगता है। यदि आत्मा 
का स्वभाव केवलक्ञान न होता, तो वे उसी नियमसार में ज्ञानी पुरुष को 
यह शपदेश क्यों देते ! 
केवलणाण--सहाव! केवलदंसशसहाब-मुहमईओशो । 
केवलसत्ति-सहावो सोह इति चिंतण णाणी॥ ६६ ॥ 


ज्ञानी आत्मा सोचता है, के में केवलज्ञान स्वभाव वाला हूँ। 
केबल दर्शन स्वभाव, सुखमय स्वभाव तथा अनंत शक्ति स्वभाव वाला 
हूँ । यदि आत्मा की सर्वक्षता अवास्तविक होती, तो उपरोक्त कथन का 
क्या उपयोग है ? वास्तव में व्यवह।र नय का स्वरूप ठीक रूप से ग्रहण 
किये बिना लोग उसे लोक-व्यवहार का पर्यायवाची मानते हैं । 

व्यवहरनिश्चय का रहस्य--आगमस में आगत व्यवहारनय 
सम्यगक्षान का उसी प्रकार अंग है, जिस प्रकार निश्चयनय है। आलाप 
पद्धति में लिखा है “पुनर/याध्यात्म-भाषया नया उच्यन्ते | वाबन्मूलनयो 
दो निश्चयो व्यवहारश्च | तत्र निश्वयनयो5भेदविषयः । व्यवहारों 
भेदविषयः” अ्रध्यात्मभाषा द्वारा नयों का स्वरुप कहते हैं। दो नय 
मूल रूप में है, एक व्यवद्वार नय है, दूसरा निश्चयनय है | निश्चय नय 
झमेद को भद्दण करता है, व्यवह्दारनय भेद को महण करता है । 


। 


( रैरे! ) 


वस्तु कर्थंचित्‌ भेद, कथथंचित्‌ अभेद रूप है। अतः उस वस्तु के 
भेद तथा अमेद स्वरूप को ग्रहण करने वाले दोनों नय सम्यक तथा 
वास्तविक हैं । 
विचारक व्यक्ति जानते हैं, कि कभी पदाथे का वर्णन अमभेद दृष्टि 
( 59707०702!9 ) से किया जाता है और कभी वह विश्लेषण रूप 
दृष्टि ( ४89॥09॥9 ) द्वारा किया जाता है। निश्चय शब्द संग्राहक 
दृष्टि को बताता है तथा व्यवहार विभेदक अर्थात्‌ श्रसंप्राहक दृष्टि के 
सूचित करता है । वस्तु एकान्त रुप से न भेद रुप है और न अभेव रुप 
है | बह कथंचित्‌ भेद तथा अभेद रूप है । 
स्वामी समन्तभद्र ने आप्तमीमांसा में लिखा है :-- 
प्रमाशगोचरो संतों भेदा 5 भेदी न सबृती। 
तावेकत्राउविरुद्धो ते गुण-मुख्य-विवक्षया ॥ २६ ॥ 
भेद तथा अभेद दोनों धर्म प्रमाणगोचर हैं, अतः वास्तविक हैं। 
वे काल्पनिक नहीं है | वे गोण तथा मुख्य बिवक्ञा-अपत्ता द्वारा निरूपग॒ 
किए जाते हैं | वे एकत्र अविरोध रुप में पाए जाते हें । 


समयसार की यह गाथा भी उक्त कथन को स्पष्ट करती हैं कि 
भेद और अमेद दोनों पदार्थगत धर्म हैं। 
ववहारेशुवदिस्सद शाणिस्स चरित्त-दंसण-णारं। 
ण॒वि णाणं ण चरित॑ ण दंसणं जाणगो सुद्धो ॥ ७ ॥ 


व्यवहारनय से-भेद्‌ विवज्ञा से ज्ञानी के चारित्र, दर्शन तथा 

ज्ञान कद्दे जाते हैं| निश्वयनय से-अभेद विवज्ञा से ज्ञानी के न ज्ञान 
है, न चारित्र है, न दर्शन द। उसके शुद्ध ज्ञायक भाव है। भेद शब्द 
पर्याय का नामान्तर है, अतः भेद्माही व्यवह्दरनय को पर्योयार्थिक तथा 
झभेद अर्थात्‌ द्रव्यम्राही निश्वयनय को द्रव्याथिंक नय भी कद्दा गया है| 


श्लोकार्तिक-कार का मत-व्यवद्दारनय पर प्रकाश डालते हुए 
क्राचार्य विद्यानंदि स्वामी ने श्लोकबार्तिक में लिखा है :-- 


( २१२ ) 


संग्रदेण गहीत/नामर्थानां विधिपूवकः | 
बोधबबारों बिभागः स्यात्व्यवहारों नयः स्मृतः ॥ १. ३३. ५८ ॥ 
संप्रहनय के द्वारा गृहीत पदार्थों का जो विधिपूर्वक अवह्ार 
झबात्‌ विभाग किया जाता है, वह व्यवहार नय का काये है। यह 
व्यध्हार नय सम्यग्ञञान का अंग होने से मिथ्या नहीं है | 


उदाहरणार्थ रत्नत्रय धर्म को मोक्षमार्ग कहना व्यवह्यार्तय है, 
निश्चय दृष्टि इसके विपरीत अभेदद तत्त्व का समर्थन करती है। 
दोनों कथन अपनी अपनी अपेक्षाओं से समीचीन हैं। जो एक को 
सिथ्या कहता है, वह स्वयं निरपेक्ष रुप होने से सिथ्या हो जाता है। 


कमृतचन्द्र सूरि का कथन है :-- 
स्थात्सम्यक्व-शान-चारित्ररूप पर्यायार्था-देशतो मुक्तिमागः | 
एको ज्ञाता सर्वदवाद्वितीयः स्थादद्रव्याथदिशतों मुक्तिमाग : ॥ 
पर्यायार्थिक दृष्टि अर्थात्‌ व्यवह्ारनय से सम्यक्त्व, ज्ञान तथा 
शारित्ररुप मोक्ष का मार्ग हे। द्वध्यार्थिक्त रृष्टि अर्थात्‌ निश्चय नय से 
एक, अद्वितीय, ज्ञाता ही सर्वदा मुक्ति का मार्ग हूँ । 


इस कथन से यह बात स्पष्ट हो जातीं है, कि व्यवद्दार नय की 
अपेक्षा नियमसार में केत्नली भगवान को सर्वज्ञ कद्दा है। वह सिथ्या या 
काल्पनिक नहीं है । द्रव्याधिक नय की दृष्टि से भेद को गौणकर आत्मा 
पर ही दृष्टि केन्द्रित करने पर केंबली को आत्मा का ज्ञाता कहा है । 
क्रतः भगवान की सर्वज्ञता पारमार्थिक है, कल्पना जाल नहीं है । 


विशेष तती-इस सम्बन्ध मे यह तक भी ध्यान देने योग्य है। 
भ्रगधान वीरनाथ जन्स से तीन ज्ञान के धारक थे! दीक्षा लेने पर थे 
सनः पर्ययज्ञान के स्वासी हो गए ! उन्होंने श्रेष्ष अवधिज्ञान प्राप्त किया 
था। वे अनेक ऋद्धियों के घारक थे। उनके मतिज्ञान और श्रतज्ञान भी 
लोकोत्तर थे । यह स्थिति उनकी तब्र थी, जब वे जक्ञायोपशमिक 


ज्ञानी थे | 


( रेरे३रे ) 


अब जब ज्ञानावरण कम का पूर्णतया क्षय हो गया, तो उनका 


ज्ञान बढ़ने के स्थान में न्‍्यून होकर यदि स्वयं का ज्ञाता मात्र रह गया 
तो ऐसा क्‍यों हो गया ? 


ज्ञान का न्‍्यून होना ज्ञानापरण के उदय का काये था, उस आच- 
रण के होने पर ज्ञान का पूरे विकास या प्रकाश न मानना तक संगत 
बात नहीं है। मेघ पटल के रहते हुए भी सूये का थोड़ा सा प्रकाश 
मिलता था। जब मेघ पटल पूर्णतया हट गया, तब सूर्य का प्रकाश 
न्यून बताना अविचारित कथन होगा । अतः केवल ज्ञान उत्पन्न होने पर 
भगवान की सर्वज्ञता को स्वीकार करना तकंपूर्ण होगा। 

वह केवल ज्ञान रुपी सूये उदय को प्राप्त होता है, किन्तु बह कभी 
भी अस्तंगत नहीं होता; यह उस सूर्य की लोकोत्तरता है। बीरसेन 
स्वामी ने वेदना खण्ड के मंगलाचरण में केवलज्ञान सूये का उल्लेख 
करते हुए कहा है 'उदझो वि अणत्थवणो” बद्द उदय को तो प्राप्त होता 
है, किन्तु वह अस्ताचल को नहीं भ्राप्त होता है | 
कंद-कंद स्वामी ज्ञान को सबेगत सिद्ध करते हुए कहते हैं - 

भगवान के दश जन्म के अतिशय, दश केवलज्ञान के अतिशय,, 
चौदह देवकृत अ्रतिशय, अनन्त चतुष्य ओर अटष्ट प्रातिहाये मिलकर 
कुल छियालीस गुण अरहेंत भगवान के कहे गए हैँ। प्रातिहायों का 
स्वरूप इस प्रकार है। 

(१) अशोक वृक्ष-- जिस वृक्ष के नीचे भगवान ने केवलझ्ञान 
प्राप्त किया, वही वृक्ष समवशरण में अशोक वृक्ष कहा गया है। 
महावीर भगवान का अशोक बृक्त शाल ब्रृक्ष है। विलोयपण्णत्ति में 
लिखा है, “ये अशोक वृक्ष लटकती हुई मालाओं से युक्त तथा धण्ढा 
समूहादिक से रसणीय द्वोते हुए पल्‍लब एवं पुष्पों से कुकी हुई शाखाओं 
से शोभायमात होते हैं। इनका सौन्दर्य देखकर सुरेन्द्र का चित्त 
अपने उद्यान वनों में नहीं रमता है” +- ( £२०--४ ) 





+ कि वण्णणेण बहुणा दछ श-मसोय-पादवे एदे | 
णिय-उज्जाण-वणेस ण रमदि चित्त सुरेसत्स | ६२०--४ ॥ '* 


( रे३४ ) 


(२) चन्द्र मण्डल के समान तथा मुक्ता समूहों के प्रकाश से 
संयुक्त छत्रत्रय शोभायमान होते हैं । 

(३ ) उत्कृष्ट रत्नों से अलंकृत स्फटिक पाषाण निर्मित सिंहासन 
बड़ा मनोहर लगता है । 

(४) आकाश से सुगंध युक्त विविध प्रकार के पुष्पों की वर्षा 
हुआ करती है. उन्हें देखकर ऐसा लगता है, कि इन निष्कलंक शील 
शिरोमणि भगवान के भय से कामदेव के द्वाथ से उसके पुष्पमय बाण 
गिर गए हैं । 

(५ ) दिव्य दुंदुभि के विषय में तिलोयपर्णत्ति में लिखा है :-- 

विसय-कसायासत्ता हदमोहा पविस जिए-पहु-सरण | 
कहि दुं वा भव्वां गहिर॑ं सुरदुंदुही रसइ ॥ ६२५४--४॥ 
विषय कषायों की आसक्ति त्यागकर मोह रहित हो जिनप्रभु 
के शरण में जाओ, ऐसा भव्यों को कहने के लिए ही मानो सुर 
दुंदुसि बाजा शब्द करता है। 

(६) चमर-देवों द्वारा तीर्थेंकर मद्दावीर जिनेन्द्र पर चौसठ 
चमर ढारे जा रहे थ। उन चमरां को देखकर यह प्रतीत होता था, 
कि जिस प्रकार ये ढारे गए चसर चरणों के समीप जाकर फिर ऊपर 
आते हैं; एसी प्रकार भक्तिपूर्वक इन वर्धभान भगवान को जो प्रणामांजलि 
अपंण करता है, वह उध्वे गति को प्राप्त करता है । 

(७) प्रभा मसडल- यह अत्यन्त तेजामय होता है। इसका 
अतिशय है कि इसके समीप मे आगत भव्य जीव अपन तीन पिछले, 
तीन आगामी तथा एक वर्तमान इस प्रकार सात भयरों को देखते हैं। 
यह सात की संख्या न्यून भो हो सकती हें। जिसका उसी भव में 
सोक्ष होगा, वह भव्य केवल चार भव दंगा ? सिद्ध पर्याय का क्‍या 
रूप होगा, जब कि वह स्वयं रूप से मुक्त हें? श्रेणिक महाराज ने 
आगामी दो भव देख होंगे, अतः उन्होंने छह्ट भवों का दर्शन किया 
होगा | सर्वज्ञ तीअंकर के निमित्त को पाकर पुदूगल का भामरडल रूप में 
यह झमहूुंत परिणाम हुआ था । 


( रेड ) 


(८ ) दिव्यध्वति--भगवान की दिव्यध्यनि सुनकर जीव सुख 
तथा शांति प्राप्त करते हैं। तिलोयपरणति में दूसरा प्रतिहार्य इन शब्दों 
में श्रतिपादित किया गया है : -- 

णिव्मर-भत्ति-पसत्ता श्रंजलि-हत्था पफुल्ल-मुह-कमला | 
चेह्दति गणा सब्बे एक्केक्क वेढिकश जिण || ६२३-४ ॥ 
गाढ़ भक्ति मे आसक्त, हाथों को जोड़े हुए और विकसित मुख- 
कमल से युक्त ऐसे संपूर्ण गण प्रत्येक तीथंकर को पेरकर स्थित 
रहते हैं । 
उन ठीशैकर भगवान की इस प्रकर स्तुति की गई है :-- 
चउतीसा-तिसयमिदे श्रद्ट - महापाडिहेर-संजुत्तें । 
मोक्खयरे तित्थयरे तिहुवणणादे णशमंसामि ॥ ६२८४ ॥ 

जो चौतीम अतिशयों को प्राप्त हैं, आठ महाप्रातिहारयों से 
संयुक्त हैं, मोक्ष को प्राप्त कराते हैँ. जिभुवन के नाथ हैं, उन तीथंकर को 
मैं प्रशाम करता हैँ । 

इंद्रों द्वारा पूजा :--भगवान महावीर प्रभु के समवशरण में देब, 
देबेन्द्र, मनुष्याद आये ओर उन्होंने उन देवाधिदेव को प्रणाम कर 
अपने को कतार्थ माना | महा3राण भे लिखा है +-- 

इंद्रों ने खड़े होकर बड़े संतोष पूर्वक + अपने ही हाथों से गंध, 
पुष्पसाला, धूप, दीप, सुन्दर अक्षत ओर उत्कृष्ट अमृत के पिर्डों द्वारा 
भगवान के चरण कप्त्लों की पूजा की । 

अथोत्थाय तुष्टया सरेन्द्रा: स्वहस्ते: | 
जिनस्थांध्रिपू्ना प्रचक्र: प्रतीता' ॥ 
सगंधेः समात्ये: सधूपे सदीपे । 
सदिब्याक्षतेः प्राज्यपीपयू - पिए्डे: ॥ १६६ ॥ -२३ पे ॥ 





जज न 


+ इंद्र ने स्वय अपने हाथों से जिनेन्द्र की पृजा की | इस कथन से 
सष्ट होता है, कि श्रेंह भाग्यशाली व्यक्ति स्वयं प्रभु की सेवा में तत्पर रहते हैं। 
प्रमादीजन नौकरों से पूजा करवाते हैं । 


( ३३६ ) 


महान आश्चयेप्रद घटना ;-सभी जीव समवशरण में अपने 
अपने योग्य स्थानों पर बैठ गए। प्यासा चातक जिस मसता तथा 
आशा से मेघ की ओर दृष्टि डालता है, उसी प्रकार सभी भव्य भगवान 
के मुखकमल की ओर दृष्टि देते हुए कर्ण रसायन रुप दिव्यध्वनि के 
पान की आकांक्षा कर रहे थे, किन्तु सबके आश्चये की सीमा नहीं 
रही, जब दिव्य ध्यनिरूप अस्त की योग्य वेला में भी धर्माएत की 
, बर्षा नहीं हुई । 

दिव्यर््बनि न खिरने का कारण :--उस समय पर सौधर्मन्द्र ने 
अवधिज्ञान द्वारा यह जाना कि गणधर देव की उपस्थिति के बिना 
दिव्यध्यनि नहीं होगी। दिव्यध्वनि जब अमृत से भी अधिक महत्वपूर्ण 
है, तब उसको अवधारण कर द्वादशांग की रचनाकर जीवों का 
कल्याण करने वाले गणधरदेव के अभाव में बह किस प्रकार खिरे 


उस समय इंद्र का ध्यान गौतम प्रामबासी गौतस गोत्रबाले 
सकल केद-वेदांग के पारगामी महाज्ञानी विद्वान ईंद्रभूति की ओर 
गया । इंद्र ने अपने दिव्यज्ञान से यह निश्चय किया, कि यही इंद्रभूति 
गणधर होने की क्षमता समलंकृत है । 


इंद्र का उद्योग :- वर्धसान चरित्र में लिखा है :-- 


उत वीर जिनेश्वर की दिव्यध्वनि के उत्पन्न न होने पर अपने 
अवधिज्ञान द्वारा कारण ज्ञात कर स्वयं इंद्र गीतम गणधर के लाने के 
हेतु गौतम ग्राम गया | 
वहाँ जाकर इंद्र ने निर्मल बुद्धि तथा विशुद्ध कीति द्वारा लोक 
में प्रसिद्ध इंद्रभूति ब्राह्मण को वाद करने के बहाने से छोटे ब|लक का 
बेष धारण कर महावीर मगवान के समीप लाया | 
विप्रराज पर मानस्तंम दर्शन का प्रभाव +-- 
मानस्तंभ-विलोकनादबनतीभूत॑ शिरो विम्नता | 
पृष्ठस्तेन सुमेघसा स भमवामुद्दिश्य जीबस्थितिम्‌ | 


( ३३७ ) 


तत्संशीतिमपाकरोजिनपति:. संभूतदिव्यप्यनिः । 
दोहां पंचशर्तैद्वि-जाति-तनयेः शिष्ये: सम॑ सोखपहीत ॥ ४१ ॥ 
मानस्तंभ॑ के दर्शन मात्र से इंद्रभूति का अहंकारभाव नष्ट हो 
गया। उसने अपने मस्तक को झुका लिया। उस सहाब्ञानी ने भगवान 
से जीय के विषय में प्रश्न पूछे। भगवान की दिव्यध्यति के श्रवण से 
उसका संशय दूर हुआ। उस इंद्रभूति ने पाँच सौ आहाण शिष्यों के 
साथ भगवान के समीप दीक्षा धारण की । 
उत्तर पुएणु का कथन :--उत्तरपुराण में लिखा है, कि गौतम 
सस्‍्वासी ने बीर भगवान से कहा था | 
अस्ति कि नास्ति वा जीवस्तत्स्वरूपं निरूप्यताम ॥ २६० ॥ 


जीव अस्ति स्व॒रूप है अर्थात्‌ जीव पदार्थ है या नहीं है 


इस प्रश्न के उत्तर में भगवान ने कहा था-- 
श्रस्ति जीवः स चोपात्तदेहमात्र: सदादिभिः । 
किमादिमिश्च निर्देश्यो नोलन्नो न विन॑क््यति || ३६१ ॥ 
द्रब्यरूपेण पर्याये: परिशामी प्रतिक्ष्ं । 
चेतन्यलक्षणः कर्ता भोक्ता खर्वेक्देशबित्‌ ॥ ३६२ ॥ 
जीब एक भिन्न पदार्थ है, वह प्राप्त हुई देह के समान है। सत 
संख्या आदि सदादिक तथा निर्देश स्वामित्व आदि की अपेक्षा से उसका 
स्वरूप कहा जाता है | वह द्रव्य से न तो कभी उत्पन्न हुआ है ओर न 
कभी नष्ट होगा, किन्तु पर्याय को अपेक्षा बह प्रति क्षण परिणसन शील 
है श्रथोत उत्पन्न ओर नष्ट होता है| वह चेतन्‍्य लक्षण वाला है, कर्ता है, 
भोष्ता है, पदार्थों के एक देश तथा सर्व देश का क्षाता है। 
संसारी निद्न तश्चेंति इविध्येन निरूपितः ! 
अनादिरस्य संसार: सादि निर्बाण मुच्यते ॥ 
उसके संसारी और मुक्त दो भेद हैँ। यह जीव अनादि से 
संसार में है। मुक्त जीव का नि्बाण सादि है। 


( इशश्प ) 


न निम्न॑तस्थ संक्तारों नित्या कत्यापि संसतिः । 
अनंता संखती भुक्तास्तदनंता:ः सुलज्िताः ॥ ३६४ |॥ 
जो खुक्त नहीं है, बह संसार में ही रहला है। अभठय जींव का 
हंसार तित्म है। संसार मे से अनन्त जीब मुक्त हो गए, फिर भी. शेष 
जीव ऋनन्त हैं । 
सतिव्ययेपिं बद्धानां हानिरेव नहिं छ्ययः। 
आनंत्यमेव तद् तुः श्रस्तीनामिव बल्तुनः || ३६५ ॥ 
जीबों के मुक्त होने पर भी संसार की अपेज्ञा उनकी हानि होते 
हुए भी उनका ज्ञय नहीं होता । जीव अनन्त देँ ओर उत्तका क्षय नहीं 
होता, जिस प्रकार पदार्थों की शक्तियाँ अनन्त है और उनका क्षय 
नहीं द्ोता । 
इति जीवस्य याथात्म्य॑ युक्‍त्या व्यक्तं न्‍्यवेदयत्‌। 
द्रव्यदेतुं विधायात्य. बचः कालादिसाधनः ॥ ३६६ ॥ 
विनेयोह॑ क्ृतश्रद्धो जीदइतत्व पिनिश्चये । 
सोधमंपूजित: पंचशत-बम्हणसू नुभि: ॥ ३६७ ॥ 
श्री व्धमानमात्रम्य संयम प्रतिपन्नवान्‌ |) ३६८-७४ ॥ 
गौलम स्थासी कहते हैं. “इस प्रकार भगवान ने युक्ति पृवंक जीव 
का स्वरूप स्फटट समभ्तया । उनके बचनों को द्रव्य हतु सानकर तथा 
काललब्धि आदि की समझी को प्रापफ्कर जीव तत्व का निश्चय हो 
जाने से में श्रद्धावात शिष्य बन गया | इसके पश्चात्‌ सौधर्म स्कर्ग के 
इंद्र से मेरी पूजा की। मेंने ब्धेघान भगवान को प्रणाभ्क्र पाच सो 
जाहयस् पुत्रों के साथ संय्र घारख किया |” 


गेतमर्जत का आख्यान-भगवान महाबीर की दिव्य ध्वनि 
नहीं खिरने के सम्पन्ध में मौतम चरित्र में इस अकार कथन आया हे-- 
“+-भगवान बीरनाथ को सिंह।सन पर घिराजे हुए तीन घरटे बंत गए 





+ याममात्रे व्यनिक्राते सिंहासन प्रसंस्थितें। 
अ्थ श्री पीरनाथस्य नो5्मवद्‌ ध्वनि-निगम: || ७२-४ ॥ 


( रैरे६ ) 


तथापि उनकी दिव्य ध्वनि नहीं खिरी | यद देखकर खोधर्म स्वर्ग के इंद्र 
ने अवधिज्ञान से विचार विचार किया, कि यदि गोतस आ जाय तो 
भगवान की दिव्य ध्यनि खिरने लगेगी | 
वाधेक॑वपुरादाय कम्पमानः पदे पदे | 
तदा गोतमशालायां स गतो ब्रह्म-पत्तने || ७४-श्रध्याय ४ ॥ 
उस इंद्र ने वृद्ध का रूप बनाया जो, पद पद पर कांप रहा था | 
बह आद्षण नगर में जाकर गौतम शाला में पहुँचा | 
उस अत्यन्त वृद्ध रूप धारी इंद्र में उस शाला में कहा, यहाँ मेरे 
प्रश्न का उत्तर देने की सामथ्येयान कोई व्यक्ति है? “नर कोस्त्य 
शालायां सस्प्रत्युत्ररायकः” ( ७६ )। उस वृद्ध में कहां-- 
गुरुयों में वृपग्राही ध्यानी सर्वाथसाधकः | 
स च मां प्रति नो वक्ति स्वपरकायतत्परः || ८० ॥ 
मेरे गुरु इस समय धर्म कार्य में लगे हैं तथा ध्यान कर रहे हैं । 
मोक्ष पुरुषार्थ को सिद्ध कर रहे हैं । वे स्वर तथा पर के उपकार करने में 
रत हैं, इससे वे मुझे कुछ नहीं कहते देँ । 
उस समय गौतस ने पूछा, में तुम्हारे प्रश्न का उत्तर दूँगा, तो तुस 
मुझको क्या दोगे ? 
उस वृद्ध सुरेन्द्र ने कहा -- 
तेनोक्त यदि भो विप्र काव्याथ कथयस्थहो। 
पुरता विश्वलोकाना तंव शिष्यो भवाम्यहम्‌ ॥ ८५ || 
है बिप्र | यदि आप मेरे काव्य का अर्थ बता देंगे, तो मैं शब 
लोगों के समकझ् आपका शिष्य बन जाऊंगा | 
उस वृद्ध ने यद्द भी कट्दा यदि मेरे काव्य का अर्थ आपसे न 
बना, तो आपको सर्व शिष्ष्यों सहित मेरे गुरु का शिष्यों दोना पढ़ेगा। 
गौतम ने वृद्ध की बात स्वीकार की | इस पर वृद्ध ने अपना 
काव्य पढ़ा ः-- 


( ३४० )' 


घम॑ इर्यं तरिविधकाल-समग्रकर्म-- 
घड़द्रव्य-कायसहिता: समयैश्च लेश्याः | 
तत्वानि संयम-गती सहिता पदाये: 
अंग-प्रमेद मनिशं वद चास्ति-कायम ॥ ६०॥ 
धर्म के दो भेद कौन-कौन हैं, तीन प्रकार का काल कोन-कौनसा 
है! कर्म सब कितने हैं ९ छष्ट द्रव्य कौन हैं? उनमें काय सहित 
कौन द्रव्य है? काल किसको कहते हैं ? लेश्या क्‍या है? तत्व कौन 
कौन हैं ? संयस का क्या स्वरूप है? गति कितनी और कौन २ हैं ? 
पदार्थ कौन हैं? अंग क्या हैं? अनुयोग कितने तथा कोन हैं ( 
अस्तिकाय का क्‍या स्वरुप है ? 
डस समय गोतम को कोई उत्तर नहीं सूका, इससे उसने कहा-- 
गच्छु वो गुरु-सानिष्य तव इृत्वेति निश्वयम | 
जग्मतुस्ती सुविय्वेशी विश्वजन - समाइतो ॥६३॥ 
अरे लिप्र ! तू अपने गुरु के पास चल। वहां पर ही तेरे 
कथन का निश्चय हो जायगा। इस प्रकार कहकर गौतम अपने भाई 
तथा पाँच सो शिष्यों के साथ रवाना दो गया । 
मानस्तम्म का प्रभाव - गोतम मे समचशरण के मानछुतंश्र को 
देखा, 
मानस्तम्म तमालोक्य मान तस्याज गौतम: | 
निज-प्रशोमभया येन वितध्सितें भुवनत्रयम | ६६ ॥ 
जिसने अपनी शोभा के द्वारा त्रिभुबन को चकित कर दिया है, 
उस मानस्तम्भ के दशन से गातम का श्रभिमान दूर हो गया। 
इति विचिंतित तेन महीं विस्मयकारिका | 
यस्य गुरोरियं भूति: स कि केनापि जीयते | ६७ ॥ 


उसने अपने मन में विचार किया जिस गुरू की विश्व को 


बिस्सय में डालने बाली ऐसी विभूति है, भला इसे कोन जोत 
सकता है ? 


( ३२४१ ) 


इसके पश्चात्‌ गौतम अपने साथियों के साथ समवशरण के 
भीतर गए। वीर भगवान का दर्शन कर गौतस का सन भैराम्यभाव 
पूर्ण हो गया । 
ततो जेनेश्वरी दीक्षां श्रातृम्यां जग्रदे सह। 
शिष्येः पंचशते: साथ ब्राह्मणकुलसंभवैः ॥ १०१-४ ॥ 


इसके अनन्तर गौतम ने अपने दो भाई तथा पाँच सौ ब्राह्मण कुल 
में उत्पन्न शिष्यों के साथ जेनेश्वरी दीक्षा धारण की । 


दिव्यर््यनि का खिएना :-- 


ततो. वीर्य सद्ृक्रानिरगात्सत्सरस्वती | 
भव्य - पद्म - विकासंती मोहतम:ः प्रणासिनी ॥ १०६ ॥ 


इसके पश्चात्‌ वीरनाथ भगवान की दिव्यध्यनि खिरने लगी! 
नह ध्वनि भव्य रूपी कमलों को प्रफुल्लित करती थी और मोहरूपी 
अंधकार का नाश करतो थो । 


वर्धभान चरित्र में लिखा है कि महावीर प्रभु के प्रभाव से विप्रराज 
गोतम ने दीक्षा लेने पर अनेक ऋद्धियां प्राम की थीं :-- 


पूर्वार्दे दीक्षयामा प्रविमल-मनसा लब्धयों येन लब्धाः | 

ब॒ुद्धयीपषध्यक्षयोज - प्रथितरस - तपो - विक्रिया: सप्त सद्य: | 

तम्मन्नेवाद्धि चक्र. जिनपति - बदन - प्रोद्रता 4 - प्रपंचां। 

सोपांगां द्वादशाग - श्रुतपद - रचनां गौतमः सोद्पराए्डे |१२ सगे १८॥ 
प्रभावकाल में दीक्षा लेने के पश्चात इन्द्रभूति मुनिराज़ के परि- 


खाम अत्यन्त निर्मल हुए, इससे वृद्धि, श्रोषय, श्रक्षय, बल, रस, तप, 
विक्रिया रुप सप्त ऋद्धियां उत्फ्ष हो गई। 


उसी दिन जिनेन्द्र के मुख से उत्पन्न जीवादि पदार्थों का वर्णन 
खुनकर गौतम गणघर ने अपराहकाल में द्वादशांग श्रुतज्ञान के पदों 
की रचना कर डाली । 


( रेट्टर ) 


गुखभद्र स्वामी का कथन :--इस सम्बन्ध में उत्तरपुराण का कथन 
इस प्रकार है। गौतम स्थामी स्वयं कहते हें--परिणामों की विशेष 
विशुद्धि होने से उसी समय मुके सात ऋड़ियां प्राप्त दो गईं। तदनंतर 
भट्टारक श्री वर्धभान के उपदेश से भावश कृष्छा प्रपिफदा के दिन 
सबेरे के समय सब अंगों के अथे और पद शीघ्र हो अभेरूष से स्पष्ट 
ज्ञान पड़े। इसी प्रकार उसी दिन सन्ध्या को अनुक्रम से सर्व पूर्वों के 
अर्थ और पढों का ज्ञान हो गया | 


इत्यनुशात - सर्वोग - पूर्वाों. थी - चतुष्कवान्‌ | 

अगाना. अंथसंदर्भ पूवरात्रे. व्यधामहम ॥ ३७१ ॥ 
पूर्वाणां पश्चिम मांगे अंथरकर्ता ततोमवम्‌। 

इति श्रुतद्विमिः प्ूर्णोंडमृव॑ गणशमदादिमः ॥३७२-पर ७४८॥ 


इस प्रकार मुझे सब अंग और पूर्वों के शर्थो का ज्ञान हो गया 
तथा चौथा मनः पर्ययज्ञान भो हो गया। तदनतर मैंने रात्रि के 
पूर्वभाग में अंगों को प्रंथरूप से रचना की ओर रात्रि के पिछले भाग 
में पूर्वरूप प्र. की रचना की | इस तरह अंग ओर पूर्बों से ग्रंथों की 
रचना कर मैं ग्रंथकर्ता प्रसिद्ध हुआ। इस प्रकार श्रुतज्ञान रूप ऋद्धि 
से पूर्ण होकर में वर्धमान स्वामी का पहिला गणघर हुआ | 


दीथे की उत्पत्ति का अन्तराल :--इस कथन से तथा जयधवला 
टीका से यह स्पष्ट होता है कि भगवान महाबीर के केवलज्ञान 
उत्पन्न हो जाने पर भी छयासठ दिन तक धर्मतीर्थ की उत्पत्ति 


नहीं हुई । 


“दिव्वम्कुणीर किमट्रं तत्थापउत्ती ! गर्णिदाभावादो”--उतने 
दिन तक दिव्यध्वनि क्यों नहीं उत्पन्न हुई? गणघर का अभाव होने 
से दिव्यध्वान नहीं हुई । 


प्रश्न--सौधमेम्द्र ने केबलक्षान के श्राप्त होने के समय ही 
गणधर को क्‍यों नहीं उपस्थित किया 


( देह३ ) 


उत्तर --नहीं, क्योंकि काल लब्धि के बिना सोधमे इन्द्र गणघर 
को उफस्थित्र करने में असमर्थ था। उसमें उस समय गणधर को 
उपस्थित करने की शक्ति नहीं थी | 


शुंका- जिसने अपने पादमूल में महात्रत स्वीकार किया है, 
ऐसे पुरुष को छोड़कर अन्य के निमित्त से दिव्य ध्यति क्यों नही 
खिरती है ! 
उत्तर-ऐसा हो स्वभाव है! ओर स्वभाव दूसरों के द्वारा 
प्रश्न करने योग्य नहीं होता है, क्‍यों कि यदि स्वभात्र में ही प्रश्न 
होने लगे तो कोई भी व्यवस्था नहीं बन सकेगी। ( जयधबला टीका 
भाग १, एश्ठ ७६ ) + 
केवली का मोन विहर--हरिवंशपुराण में लिखा है कि बेशाख 
सुदी दशमी को व्धेमान भगवान ने जृभक प्राम में केषलज्ञान प्राप्त 
किया था, किन्तु उनकी दिव्यं ध्वनि नहीं खिरी। बे प्रभु मौन पूर्वक 
बिहार करते रहे । जहाँ के जीबों का पुण्य तीघ्र था. उस स्थान पर 
वीर प्रभु का चिह्दार हो जाता था, किन्तु दिव्य ध्वन्ति का लाभ 
नहीं होता था | 
विपुलर्गिरि का भाग्य -सवव प्रथम बोर भगवान की दिव्य देशना 
का आरम्भ राजगृह के पर्बत बिपुल्लाचल पर हुआ था । 
आाये ऋहंते हैं :- 
पट पष्टि दिवसान्‌ भूयों मोनेन विहरन विभु' | 
झजगाम नगत्ख्यात जिनो राज-शह पुरम ॥ ६१ ॥ 





+ सोहिम्मदेश तक्खशे चेब गशिदो किए्ण ढोइदो ! णश॒ काललद्रीए 
विणा असहायस्स देविदस्स तथ्टोयणसत्तोए श्रभावादों । 

सगपादमूलम्मि पडिवस्ण-महत्ययं॑ मोत्तण अस्णनुद्विस्सिय दव्वम्कुणी 
किएश पयद्टदे ! साहावियादो | 


ण॒ च सहाओ परपस्जणिओगारूहो, श्रव्वस्थावत्तीरी ( जयण्वला 
प्र. ७६ भाग १) 


( रेशड ) 


श्रास्रोह गिरि. तत्र विपुल विएलश्रियम | 
प्रबोधाथ से लोकानां भानुमानुद्य यथा ॥ ६२--२ सर्ग ॥ 


वे प्रभु छूयासठ दिन पयेन्त मौन पूर्वक अनेक स्थानों पर विहार 
करते हुए विश्व विख्यात राजगृह नगर में पधारे। वे जिनेन्द्र बिपुल 
लक्ष्मी युक्त वियुलगिरि पर जगत्‌ को प्रबोध हेतु चढ़ गए जैसे सूये 
उदयाचल पर आरुढ़ द्ोता है | 


गौतम स्वामी की विशेषता-भगवान महावीर प्रभु की दिव्य- 
ध्वनि इन्द्रभूति गौतम के अभाव में छुयासठ दिन जैसे लम्बे काल 
पयैन्त नही खिरी और गौतम का योग प्राप्त होते ही वाणी खिरने 
लगी, इससे गौतम स्वामी की लोकोत्तर बिशेषता व्यक्त होतो है । 


,... गौतम को प्राप्त करने में सुरराज सौधमेंन्द्र को भी कस उद्योग 
नहीं करना पड़ा। श्रसली रत्न की प्राप्ति देतु जब मह्दान प्रयत्न लगत। 
है, तब श्रेष्ठ नरस्त्न को प्राप्त करना कितना न कठिन कौये होगा 
अनेकान्त शासन से पूणेतया विमुखता धारण करने वाले त्राह्मण के 
ऊपर श्रमण संस्कृति के संरक्षण का भार रखने की इंद्र की योजना 
में क्या रहस्य है ? 


बिचार करने पर प्रतीत होता है गोतम का क्षयोपशम अद्भुत 
था । बद्द सत्पुरप अद्भुत मनोबल तथा इंद्रिय निमह को क्षमता 
सम्पन्न था। उसका तत्व प्रेम भी लोकोत्तर था। महावीर भगवान के 
सानिध्य को प्राप्त कर गोतम की समझ में आया, कि सत्य रूप अस्त 
पीने के लिए उस सत्य विद्या के सिन्धु भगवान का शरण ग्रहण करना 
श्रेयस्कर ट्वोगा; अतः भ्रेयोमार्ग-प्रेसी महापुरुष गौतम परिभ्रह का त्याग 
कर अ्रमण बने | अरूत इंद्रिय विजय और मनोबलादि के प्रसाद से वे 
ऋड्धियों के स्त्रामी हो गए। 


गौतस स्वामी की एक विशेषता की झोर नेमिचद्द सिद्धान्त- 
चक्रवर्ती ने गोम्मटस्ार जीव कार्ड में प्रकाश डाला है। 


( शेषप ) 


वीर-मह-कसल-सिग्गय-सबल-सुयग्गहण-पयड णु-समत्थ | 
समिऊण गोयमहई सिद्धंतालावमणुवोच्छे ॥ ७छर८॥। 


मैं बीर भगवान के मुख-कूमल से विनिर्गत सकल श्रुतज्ञान 
को अवधारण करने तथा प्रकाशन करने की क्षमता सम्पन्न गौतम स्वासी 
को नमस्कार क्र सिद्धान्त सम्बन्धी आलाप को कहूँगा। 


भगवान की बाणी के रहस्य को समभने की क्षमता उन 
गौतम स्वामी में थी। इसके सिवाय वे उस सहान ज्ञान को प्रकट 
करने की सामथ्ये समलंकृत भी थे। ऐसे समर्थ सत्पात्र को प्राप्त 
करने में दो माह छह दिन का समय बीत गया। यदि ऐसा न 
होता, तो विपुलाचल का सौभाग्य जुभक ग्राम के मनोहर बन को 
प्राप्त होता, जहाँ सहर्षि बीर ने कर्मों में दोर रूप से प्रसिद्ध मोहनीय 
का संहार करने के साथ ज्ञानावरणादि का भी क्षय किया था| 


श्रेणिक द्वारा गोतम की स्तुति-महापुराण में राजा श्रेणिक के 
द्वारा गौतम स्वामी की स्तुति में कद्दे गए ये शब्द बड़े पवित्र, मधुर 
तथा अर्थपूर्ण लगते हैं । मगव नरेश श्रेणिक कहते हैं :-- 
तबोच्छिखा: स्फुरन्येता योगिन्‌ सप्त-महद्धयः । 
कर्मेन्चन-दहोद्दीताः सत्ार्चिष इवार्निषः ॥ ६--२ ॥ 
है योगिन ! उत्तरोत्तर बढ़ती हुई आपकी बुद्धि आदि सप्त- 
ऋद्धियां ऐसी प्रतीत होती हूँ, सानो कर्मरूपी ईंधन के जलाने से 
उद्दीप्त हुई अग्नि की सात शिखाएं हों । 
बिफुर्लारिरि की शोभा--महावीर भगवान के आगसन से विपुला- 
चत्न “बिपुल विपुलश्रियं”- विपुल श्री का निकेवन हो गया। उस पुण्य 
शैल का प्रतिब्िम्ब श्रेणिक के इन शब्दों में विधमान है :-- 
इंद पुण्याश्रम-स्थान पवित्र॑ लस्‍्प्रतिभयात्‌ | 
रख्ारण्यमिवामाति तपोलकृम्या निराकुलम्‌ ॥ १०--२ ॥ 


( ३४६ ) 


हे भगवन्‌ | आपके आश्रय से यह पुए्य आश्रम का स्थान पवित्र 
हो रहा है। ऐसा प्रतीत होता है, कि यहूं बिपुलगिरि तपोलक्ष्मी का 
आकुलता रहित रक्षो वन ही हो। 
प्रेम का राज्य-- 
अत्रेते पशवों कन्या पुष्ठा सृष्टेस्तृणांकुरे: । 
ने क्रूर-मृग-संबाधां जानन्त्यपि कदाचन ॥| ११ ॥| 
यहाँ ये बन के पशुगण मधुर ठणांकुरों के भक्षण से पुष्ट दिखते 
है । ये ऋर पशुओं के द्वारा दी गई पीड़ा को तनिक भी नहीं जानते हैँ । 
सिह-स्तनंधयानत्र करिस्य: पाययन्त्यमू: | 
सिह-पेनु स्तनं खेर स्वृशन्ति कमा इमे ॥ १३ ॥ 
ये हथनियां सिह के बच्चों को इधर दूध पिला रही हैं तथा 
हाथियों के बच्चे सी सिंहनी का दूध स्वतंत्र हाकर पी रहे हैं । 


दयावन-यह्‌ पद्म कितना मार्मिक तथा सधुर है :-- 


तपोवनमिदं ररम्य॑ परितो विपुलाचलम। 
दयावनमिवोद्धत॑ प्रसादयति में मनः॥ १८४-२ ॥ 
इस विपुलाचल के चारों ओर का तपोवषन बड़ा रमणीय है। 
यह दयावन के समान दिखता है | इसे देख ऋर मेरा सन बड़ा आनंदित 
होता है । 
महावीर भगवान का समवशरण विपुलाचल पर आ जाने से 
वहां का सारा प्रदेश श्रसणों के साम्राज्य के सटश सुहावना लगता था। 
इसी से भ्रे णिक कहते हैं | 
इमे तपोधना: दीत-तपसों बातबल्कलाः ) 
भवस्थादप्रसादेन भोक्षमाग मुपासते ॥ १८ ॥ 
ये महान तपभ्बी, द्गम्बर तथा तप रूपी संपत्ति वाले मुनिराज 
आपके चरणों के प्रसाद से मोक्षमार्ग की उपासना करते हैं । 


( ३४७ ) 


गणछर की स्तुति--उस समय अनेक मुनीखरों ने मी गणधर 
गौतस की स्तुति प्रारंभ कर दी और कट्दा-- 
त्वत्त एवं परं भ्रेयो मन्यमानास्ततों बयम्‌। 
तव पादांधिपच्छायां त्वग्यास्तिक्यातुपास्महे ॥ ७६ ॥ 
आपके द्वारा ही श्रेष्ठ श्रय का लाभ होगा, ऐसा मानकर ही हम 
सब आपमें श्रद्धा धारण करते हुए आपके चरण रूप वृक्ष की छाया का 
आश्रय ग्रहण करते हैं । 
मुनीन्द्रों के ये शब्द श्रेष्ठ भक्ति रस से परिपुण हैं :-- 
वारगुमते स्वत्ततुती हानिमेनो गुप्ते स्तव स्मती । 
कायगुप्ते: प्रणामे ते काममस्तु सदापि नः ॥ ७७-२ ॥ 
हे प्रभो ! आपकी स्तुति करने से हमारी बचन गुप्ति नहीं पलती 
है; आपका स्मरण करने से सनोगुप्ति की हानि द्ोती है तथा आपको 
प्रणाम करने से कायगुप्ति की हानि होती है। यह हानि हमें सदा दृष्ट 
है; क्योंकि आपका स्तवन, आपका स्मरण तथा आपका नमन हमारे 
लिए महान कल्याण दायी है । 
गोतम स्वामी मनः पर्ययज्ञान समलंकृत थे । श्रेष्ठ अवधि ज्ञान 
भी उन्होंने प्राप्त किया था। अतः मुनिगण कहते हैं :-- 
महायोगिन्‌_ नमस्तुम्य॑ महाप्रश॒ नमोल्तुते | 
नमों महात्मने तुम्य॑ नमः स्तात्ते महद्धये ॥ ६५॥ 


हे महायोगी ! आपको नमस्कार है। हे महाज्ञानी! आपको 
नमस्कार है। हे मद्दात्मन्‌ ! आपको नमस्कार है। हे सहर्धिक 
साधुराज / आपको नमस्कार है। 
नमोझबधिजुषे तुम्यं॑ नमो देशावधित्विषे । 
परमाबधये. तुभ्य॑ नमः स्वविधितल्यशे ॥ ६६ ॥ 


है देव ! अबधि धारक आपको नमस्कार हो, देशावधिधारक 
आपको नमस्कार हो, परमावधि धारक आपको नमस्कार हो, 
सर्वोवधिधारक आपको नमस्कार हो । 


(६ दे ) 


गणघर का बल : --जयधबला टीका में गेतम स्वामी की अद्भुत 
सामथ्य कही गई है। “सब्बटू-सिद्धि-निवासि-देवेहितों अणंतगुरु 
बलस्स'”-उनका सर्वाथेसिद्धि में निवास करने वाले देवों से अनंतगुणा 
बल है। इस शारीरिक बल के सिवाय उनका मनोबल इतना था, 
कि वे एक मुहूर्त में द्वादशांग के स्मरण तथा पाठ करने की क्षमता 
सम्पन्न थे। 
भगवान का अच्त्य प्रभाव : - गौतम स्परामी के अदभुत आध्या- 
त्मिक जागरण से भगवान महावीर प्रभु का श्रचिन्त प्रभाव व्यक्त 
होता है। प्रगाढ़ मिथ्यात्यी व्यक्ति भगवान के सानिध्य को प्राप्त कर 
सम्यकत्वी जगत्‌ का शिरोमणि बन गया ! वीरभक्ति पाठ में लिखा हैः- 
ये बीर पादौ प्रणमन्ति नित्य॑ ध्यानस्थिताः संयम-योग थुक्ताः | 
ते वीतशोका हि भवन्ति लोके संसार-हुगे विषम तरंति॥ 
जो प्राणी ध्यानावस्थित हो, संयम तथा योग युक्त होकर 
बीर भगवान के चरणों को निरन्तर प्रणाम करते हैँ, थे जगत्‌ में 


शोक रहित द्वोते हैं तथा संसार की महांव विपत्तियों के पार पहुँच 
जाते हैं । 
हरिवंश पुराण भें लिखा है, कि भगवान बीरदाथ के समवशरण 
में इद्रभूति गौतम के साथ अग्निभूति, बायुभूति नाम के महाज्ञानी 
ब्राप्षण विद्वान भी आए थे। प्रत्येक के धंच, पांच सो शिष्य थे। वे 
सब मह्दाबीर प्रभु के व्यक्तित्व से प्रभावित हो परिग्रह त्यागी मुनिराज 
बन गए थे | “ 
खन्दना का सेभाग्य $-- 
सुता चटकराजत्थय कुमारी चन्दना तदा। 
धोतेकांबर - सवीता जाताययाणां पुरस्सरी ॥ ७० ॥ 





» इन्द्राग्िि-वायुभूत्याख्या: कॉडिन्याख्याताश्र पंडिताः । 
इंद्रमोदनया5 5 याताः समबस्थानमह्तः | ६८ ॥ 
प्रत्येक सहिता:ः सर्वे शिष्याणा पचरमिः शर्तें: 
त्यक्ाबरादि संबंधाः संयम प्रतिपेदिरे || ६६-२ ॥ 


( ३४६ ) 


महाराज चेटक की पुत्री कुमारी चंदना ने समेद बस्त्र धारण 
कर आयिका मों को नायिका का पद प्राप्त किया । 
श्रेशिकोंपि च सप्राप्त: सेनया चतुरंगया | 
सिहासनोपविष्टं. ते. प्रशनाम जिनेश्वरम ॥ ७१ ॥ 


महाराज भ्रेणिक भी चतुरंग सेना सहित भगवान के समवशरण 
में आये और उन्होंने सिंहासन पर विराजसान भगवान महावीर प्रभु 
को प्रणाम किया। देवाधिदेव बर्धभान भगवान केवलीरूप में यिराजमान 
थे। बारह सभा के जीव समशरण में भक्ति तथा बिनय रहित प्रभु 
की दिव्यवाणी सुनने को उत्कंठित द्वो रहे थे। गौतम गणधर का 
सुयोग प्राप्त हो गया। गुणमद्र स्वामी ने उत्तरपुराण में लिखा है-- 
#क्वारणद्य सानिध्यात सर्वकाय समुद्भवः” ( सर्ग २६ ६३ ) - बाह्य 
तथा अंतरंग रूप कारण द्वय के प्राप्त होने पर सर्वकाये उत्पन्न 
होते हैं । 
दिव्यर्ध्वनि की वेला :- श्रावण कृष्णा का प्रभात काल था। 
अभिजित नक्षत्र था। गौतम स्वासी ने भगवान से पाप का नाश 
करने बाले तीथे का स्प्ररूप पूद्धा -'जिनेन्द्रं गोतमो एच्छत्‌ तीर्थाथ 
पापनाशनम्‌? ( ८६, २ )। 
स दिव्यध्वनिना विश्व सशयच्छेदिना जिन. । 
दुंदुमिध्यनधीरेण. योजनांतर - यामिना ॥६० ॥ 
भावशणस्थासितें पक्षे नक्ञ*<मिजिति प्रभुः। 
प्रतिपर्याह पूर्बवाह्ो शासनार्थ मुदाहरत्‌ ॥ ६१ ॥ 
विश्व के समस्त संशयों को दूर करने बालो दुंदुभि की ध्वनि 
के समान गम्भीर दिव्यध्वनि के द्वारा श्रावशमास के कृष्णपत्त की 
प्रतिपदा के दिन अभिजित नक्षत्र के विद्यमान रहते हुए पूर्वाह्न बेला में 
भगवान ने शासन का स्वरूप निरूफण किया ? 
भावान अथेकतोी हैं - चबला टीका में उद्धृत की गई गाथा में 
कहा है-- 


( ३४० ) 


पंचसेल - पुरे. रम्मे बिउले पब्चदुत्तमे। 
णाणादुम - समावण्णे देव - दाणव - वंदिदे ॥ ५२॥ 
महाबीरेणत्थी. कहिश्रो... भविय - लोयस्स ॥ 


पंच पहाड़ी वाले राजयूह नगर के पास रमणीय, अनेक वृक्षों 
से व्याप्र, देव तथा दानवों से वदित और सर्व पर्वतों में उत्तम विपुलाचल 
पर्वत पर भगवान महावीर ने भव्यजीयों को अथे का उपदेश दिया । 


तिलोयपण्णत्ति में भी भगवान को अरथकर्तो- भावश्नत के कर्ता 
कहा है। उसमें महावीर भगवान का यह वर्णन ध्यान देने योग्य हैं:-- 


जिनका शरीर पसीना, धूलि आदि मल से रहित है, जो लाल 
नेत्र ओर परद को दुःख देने वाले कटाक्ष-बाणों का छोड़ना इत्यादि 
शरीर सम्बन्धी दूपणों से अदूपित हैं, जो बज वृषभ संहनन युक्त हैं, 
समचतुरस््र संस्थान रूप सुन्दर आकृति से शोभायमान हैं, दिव्य 
ओर उत्कृष्ट सुगंधि के धारक हैं, जिनके रोम और नख प्रमाण से 
स्थित हूँ, जो भूषण, आयुध, वस्त्र तथा भय से रहित तथा सुन्दर 
सुखादिक से शोभायमान दिव्य देह से विभूषित हैं, शरीर के एक 
हजार आठ लक्षणों से युक्त हैँ, देव, मनुष्य, तियच और अचेतनकृत 
चार प्रकार के उपसर्गो से सदा विमुक्त हूँ, कषायों से रहित हैं, 
चुधादि बाईस परीषहों व रागद्व ष से परित्यक्त हैं, मदु, मधुर, अति 
गंभीर और विषय को विशद्‌ करने वाली भाषाओं से एक ब्ोजन 
प्रमाण समवशरण सभा में स्थित तिथच, देव और मनुष्यों के समूह 
को भ्रतिब्रोधित करने बाले हैं, संज्ञी जीवों की अक्षर अनज्षर रूप 
अठारह महाभाषा तथा सात सौ छोटी भाषाओं में परिणत हुई और 
तालु, इन्‍त तथा कण्ठ के हलन-चलन रूप व्यापार से ' रहित होकर एक 
ही समय में भव्यजनों को आनन्द प्रदान करने वाली भाषा के स्वासी 
हैं, भवनवासी, व्यंतर, ज्योतिषी और कल्पवासी देवों के द्वारा तथा 
नारायण, बलभद्र, विद्यापर और चक्रवर्ती आदि प्रमुख मनुष्य तियच 
और अन्य भी ऋषि, महर्षियों से जिनके चरण-कमल-युगल की 


( देषरै ) 


पूजा की गई है. ओर जिन्होंने संपूर्ण पदार्थों के सार को देख लिया है, 
ऐसे महावीर भगवान द्रव्य की अपेक्षा अथेरूप आगम के को हैं |” 
( ५६-६४, 'अध्याय १ ति. ५. ) 


देव और बविद्याधघरों के सन को मोहित करने बाले और 

सार्थक नाम से ग्रसिद्ध पंच शेल्ननगर में पर्वतों में श्रेष्ठ विपुलाचल 
पर्वत पर ही वीर जिनेन्द्र क्षेत्र की अपेक्षा अथे रूप शास्त्र के कर्ता हुए 
( ६५--६ ) 

पूज्यगद का कथन :--पूज्यपाद स्वामी रचित निर्वोश भक्ति 
में लिखा है कि भगवान का उपदेश बेभार पेत पर हुआ था। उन्होंने 
उत्तमक्षमादि दशविध धर्म का मुनिर्यों तथा एकराद्श प्रतिसा रूप 
उपदेश श्रावकों को देते हुए तीस बषै व्यतीत किए थे। 

शग्रथ भगवान्स प्रापद्िव्यं वेमारपर्वर्त रम्यम्‌। 

चातुबंण्य - सुसंघ स्तत्नाभूतमीतमप्रति ॥ ११ ॥ 

दशावधमनगाराणामक्ादशधोत्तर तथा घमम्‌ | 

देशयमानो व्यहरतृत्रिश द्वर्षाए्यथ ज़िनेद्र: ॥ १५ ॥ 


भगवान का ठपदेश चतुजर्ण रूप श्रर्थात मुनि-आयिका, श्राबक- 
क्राविक्रा रूप संघ को मुख्यता से प्राप्त होता था। प्रमाचंद्राचाये ने 
कहा है; “चबातुर्बत्येः ऋष्यायथिका - श्राबक्र - भ्राविका लक्षण: 
स चासी संबंध शोभनों रबत्रयोयेतः संबः समुदायः सुसंबः” 
€ दशभक्तिटीका प्र. २२४ ) | 

भावश्रत के कठों घबला टीका में भात्र की अपेक्षा अ्थकर्ता 
का इस प्रकार कथन किया गया हैं, “ज्ञालाबरणादि-निश्चय -व्यवहा- 
रापायातिशय-ज्ातानंत-ज्ञान-दर्शन - सुख-बीये-क्षायिक सम्यक्त्व-दान 
-लाभ-भोगोपभोग-निश्चय-व्यवहार-प्राप्ध्यति-शयभूत-नव - केवल- 
लब्घि-परिणतः ” ( पृष्ठ ६३, भाग १ )--ज्ञानावरणादि आठ कर्मों के 
निश्चय-व्यवहार रूप बिनाश-कारणों की विशेषता से उतसपन्न हुए 
अनन्त-ज्ञान, दर्शन, सुम्र और वीये तथा ज्ञायिक सम्यकत्व, दान, 


( २४२ ) 


लाभ, भोग और उपभोग की निश्चय-व्यवहार रूप प्राप्ति के अतिशय 
से प्राप्त हुई नव-केवल लब्धियों से परिणत भगवान मद्दाबीर ने 
भावश्नुत का उपदेश दिया । 
काल फी अपेक्षा श्र्थकर्ता का इस प्रक्तार कथन किया गया है :-- 
श्रावण ऋष्ण-प्रतिपदा के दिन रुद्र मुहूर्त में सूर्य का शुभ उदय 
होने पर और अ्रभिजित नक्षत्र के प्रथम योग में युग का आरम्भ हुआ, 
तभी तीर्थ को उत्पत्ति समभना चाहिए । 
दिव्य वाणी का प्रमेघ--ती4थंकर महावीर भगवान के केबलज्ञान 
के विषयभूत पदार्थों का अनंतर्वां भाग उनको दिव्यध्वनि का विषय हुआ 
था। दिव्यध्यनि गोचर पदार्थों का अनंतबां भाग द्वादशांग श्रुव रूप 
में निबद्ध हुआ है। गोम्सटसार जीवकारड में लिखा है : -- 
पण्णवरिज्जा भावा श्रणंतभावों दु श्रणमिलप्पाणं | 
पण्णवणिज्जाणं पुण॑ श्रणंतभागो सुदझशबद्धों ॥ ३३४॥ 
अनभिलाप्य अर्थात वाणी के अगोचर तथा केवल्लज्ञान गोचर 
पदार्थों का अनंतबां भाग तीथंकर भगवान की दिव्यध्वनि के द्व रा 
कहा जाता है। उसका अनंतवां भाग द्वादशांग में प्रतिपादित किया 
गया है । 
भगवान की दिव्यध्वनि के द्वारा विश्व के सम्पूर्ण पदार्थों का स्वरूप 
कह्दा जाता है। आगम में लिखा है :-- 
उपण्णम्हि श्र॒णते शट्टम्मि य छावुमत्थिए गाणे। 
णव-विह-पयत्थ-गब्भा दिव्वच्कुणी कहेई सुत्तद् ॥ 
छद्मस्थावस्था सम्बन्धी क्षायोपशमिक ज्ञानों के नष्ट होने पर 
अन॑त ज्ञान उत्पन्न होता है| 
नत पदाथे निरूपएु--उस समय नव पदार्थ गर्मित दिव्यध्यनि 
सूत्रार्थ का कथन करती है! जीव, अजीब, आखब, बंध, संबर, निर्जरा, 
मोक्त, पुण्य तथा पाप ये नथ पदाथे हैं। मोक्ष मार्ग में इन नव पदार्थों 
के यथार्थ अवबोध का सहत्वपूर्ण स्थान है । 


( सेपरे ) 


कुल्द-बुल्द स्वामी ने समयस़ में लिखा है : - 
भूयत्येशाभिगदा जीवाजीवा ये पुण्ण-पाव च। 
श्रासब-संवर-खिजर-बधो मोकक्‍्खो थ सम्मचः ॥ १३ ॥ 
जीब, अजीब, पुण्य, पाप, आख्रव, संवर, निजेश, बंध तथा 
मोक्ष का भूतार्थ रूप से प्रहश करना सम्यक्त्व है । 


भगवान की दिव्यध्वनि में पदार्थ के स्वरूप का निरूपण करते 
हुए शाश्वतिक सुख तथा शान्ति का मार्ग बताया गया है । 


सुख का उपाय :--सुख का उपाय समीचीन धर्म का आश्रय 
ग्रहण करना है। गुणभद्र स्वामी ने आत्मानुशासन में यह बताया है 
कि सुख का कारण धर्म है। धर्म के द्वारा सुख की हानि नहीं 
होती है :-- 


धर्मः सुतस्य हेतुः हेतुन विराधकः स्वकार्यस्थ | 
तस्मात्युखभंगभिया मामूधमंस्य विभुखस्वम्‌ ॥ २० ॥ 


धर्म सुख का कारण है। कारण अपने कारये का विरोधी नहीं 
होता है, इसलिए तू सुख-नाश के भय से धर्म से विमुख न हो । 


उन आाचाये के ये शब्द बड़े अर्थ पूरए हैं : -- 


न सुखानुभवात्पाप॑ पाप॑ तद्धेवुघातकारंभात्‌ । 
नाजीर्ण मिशष्टान्नात्‌ ननु तन्मात्राद्रतिक्मणात्‌ ॥ २७ ॥| 


सुख का अनुभचन करने से पाप नहीं होता है। सुख के हेतु 
घ॒र्म के घातक आरंभ --हिसादि अधर्म रूप प्रवृत्ति द्वारा पाप होता है। 
जैसे - मिष्टान्न के भक्षण से अजीण नहीं होता, किन्तु उसके भक्तण की 
मात्रा का डल्‍्लंघन करने से अजीण होता है । 


घर का स्वरूप :--इस घर्म तत्व का प्रतिपादन करने के कारण 
भगवान जिनेन्द्र को धर्म तीर्थंकर-“धम्मतित्थयरा” कहते हैं | उस 
धर्म की विविध रूप से व्याख्या की गई है । 


( रेप ) 


धम्मोी वत्थुसहावों खमादिभावों य दसबिहों धम्मो | 
रयणत्तयं च धम्मो जीवाश रक्‍्खणं धम्मो | का. अ्रनुप्रेद्ञा ॥ 
वस्तु की स्वाभाविक परणति को धर्म कहते हैं। उत्तम कसा 
भार्दव आदि दश प्रकार के परिणामों को भी धर्म कट्टा है। सम्यग्दशेन, 
सम्यशज्ञान तथा सम्यक चारित्र रूप रक्षत्रय को धर्म कहते हैं। जीचों 
की रक्षा करना भी धर्म है। 
आचाये सोमंदेव का कथन :--नीति वाक्ष्यासत में सोमदेव सूरि 
में धर्म का स्वरूप इस प्रकार कह्दा है “यतोउभ्युद्य-निःभ्रेयससिद्धिः 
स धर्म:” (१) जिसके द्वारा स्वरगोंदि का अम्युद्य-सुख तथा मोक्ष की 
प्राप्ति होती है, बह धर्म है। यह धर्म फी व्यापक परिभाषा है। गृहस्थ 
दान, पूजा रूप धर्म के द्वारा अभ्युद्य पाता है तथा ध्यान, अध्ययन 
द्वारा मुनि मोक्ष पाते हैं । 
कुंदकुंदस्थासी ने रमणसार में कहा है :-- 
श्रावक्ष तथा भ्रमण अमे -- 


दारं पूजा मुक्‍्खं सावयधम्मं ण सावया तेण विणा। 
भाशणाज्मयण मुक्ख जइ-जम्मं रु त॑ं विणा तहा सीधि ॥ ११ ॥ 
दान देना तथा देवाधिदेव जिनेन्द्र भगवान की पूजा करना 
श्रायकों का मुख्य धर्म है। उनके त्रिना श्रावक नहीं होता है। ध्यान 
तथा अध्ययन मुख्यतया यति-धर्म है। उसके बिता उसी प्रकार मुनि 
नहीं होते | 
श्रावक धर्म द्वारा सांसारिक अम्युदय मिलता है। श्रमण धर्म 
द्वारा अ्म्युद्य तथा निबोण का लाभ होता है। 
मद्दापुरणु का कथन :--भगवज्नसेनाचाये ने महापुराश में 
धर्म के सम्बन्ध में इस प्रकार स्पष्टीकरण किया है :-- 
यतोड़्युदय-निःभ्रेयसाथैसिद्धिः युनिश्चित | 
स धर्मस्तस्य धर्मस्य बिस्तरं भ्रद्धु दांप्रतम्‌॥ २०--५ पव ॥ 


( रेप ) 


दयामूलों भवेद्धर्भों दया प्राश्यनुकम्पनम । 
दयायाः परिरक्षार्थ गुणाः शेषाः प्रकीतिता: |! २१ ॥ 


जिससे स्थर्गांदि अभ्युद्य तथा मोझ् पुरुषाथे की निश्धित रूप 
से सिद्धि होती है, उसे धर्म कहते हैं । 


जिसका मूद्च दया है, वह धस है। सम्पूर्ण जीवों पर भनुकम्पा 
भाव धारण करना दया है। इस दयाभाव की रक्षा के लिए हो अन्य 
गुण कह्दे गए हैं | 
घमे के सूचक :-- 
धर्मस्थ तस्थ लिंगानि दमः ज्ञान्ति रहिंसता | 
तपो दान॑ च शीलं च योगो वेराग्यमेव च ॥ २२ ॥ 


इन्द्रियों का दमन करना; कज्षमाभाव धारण करना, हिसा नहीं 
करना, तप करना, सत्पात्रों को दान देना, शील का रक्षण करना, ध्यान 
तथा वेराग्य ये उस धर्म के चिन्ह हैं। 
अग्नि का प्रत्यक्षीकरण न होते हुए धूम रूप चिन्द को देखकर 
अग्नि का अनुमान किया जाता है; इसी प्रकार जीब के भाव विशेष 
रूप घमं का अनुसान उपरोक्त तपो दानादि द्वारा किया जाता है। 
कुंदकुंद स्वामी ने शीलपाहुड में लिखा _सोल॑ विसय-बिरागो” (गाथा ४०) 
विषयों से वेराग्य भाव शील है। इस सम्बन्ध में उनका यह कथन 
अत्यन्त मार्मिक है +-- 
रुव-सिरि-गव्विदाण जुव्यश-लावर्ण--कंति-कलिदाण | 
सीलगुण-वज्जिदाणं. खिरत्थयं माणुस जम्म ॥ १५॥ 
रूप लक्ष्मी से गर्वयुक्त तथा यौवन के लावण्य और कान्ति 
से शोभायमान किन्तु शीलरूप गुण से रहित लोगों का सनुष्य जन्स 
निरथंक है । 
महापुराशुक्वार कहते हैं :-- 
अहिंसा. खत्यवादित्वमचोय त्यक्त - कामता | 
निषजरिग्रहता चेति प्रोको धर्मः सनातनः॥ २६१ ॥-एवं ४ 


( ३५६ ) 


अहिंसा, सत्य संभाषण, अचोये, त्रक्मचय तथा परिप्रह परित्याग 
ये सब सनातन अर्थात्‌ अविनाशी धर्म कहे गए हैं | 


धर के फल-पधर्म के द्वारा लौकिक समृद्धि भी प्राप्त होती है, 
इस विषय में भगवज्जनसेन स्वामी के शब्द ध्यान देने योग्य हैं :-- 
धर्मादिष्टार्य - संपत्ति स्ततः काम - सुखोदयः | 
स्त॒ुल्॒प्रीतये पुसां धर्मात्सेष्षा परम्परा॥१५॥ 
राज्यश्व संपदों भोगाः कुले जन्म सुरूपता | 
पांडित्य. मायु-रारोग्य धर्मस्येतफल विदुः॥ १६ ॥-५ 
धर्म से श्रमीष्ट धन-सर्म्पात्त मिलती है, उससे इच्छानुसार 
सुख का लाभ होता है। उससे मनुष्य दर्पित होता है। धर्म से यह्‌ 
'बरम्पर। चलती है । 
राज्य, सम्पत्ति, भाग, सुझुल में जन्म, सुन्दरता, पांडित्य, 
दीर्घायु तथा नीरोगता ये सब धर्म के ही फल जानना चाहिये। 


जिनेन्द्रोक्त पमे-बरांग चरित्र में महाकवि जटासिंहनंदि धर्म 
के सम्बन्ध में इस प्रकार प्रकाश डालते हैं :-- 
प्राप्त येन न - सुरासुर - भोगभारो । 
नाना तपोगुण - समुन्नत - लब्धयश्र || 
पश्चादतीनद्रिय सुख शिवमप्रमेय॑ | 
घर्मा जयत्यवितथः स॒ जिनप्रणीतः ॥ ३ ॥ सगे १ 


जिसके द्वारा सनुष्य, सुर तथा असुरों के भोगों का समुदाय 
प्राप्त होता है तथा अनेक प्रकार स तपस्या स्‌ प्राप्त गुण ओर बृद्धिंगत 
अआद्धियाँ प्राप्त होती हैं तथा अन्त में अविन्त्य अतीरिरिय सुख तथा 
मोक्ष प्राप्त होता है, बह जिनेन्द्र भगवान के द्वारा प्रतिपादित सम्रीचीन 
धर्म जयबंत होता हैँ | 

खपूवे जएएशु--गणघर देव के प्रश्न के उत्तर में भगवान ने 
जब धर्म का स्वरूप अपनी मेधगजना समान दिश्यध्वनि हारा कहा, 


( रेप ) 


दस समय समयशरण के जीबों को अवरणनीय आनन्द तथा उद्कोधन 
प्राप्त हुआ । दरिवंशपुराण में लिखा है :-- 

तैलोक्यं संसदि स्पृष्ट निनाक॑ वचनां-शुभिः | 

मुक्त - मोह - महानिद्र सुप्तोत्यित मिवाबभी ॥ ११२-सग २॥ 


समसबशरण में विराजमान सभी जीव जिनेन्द्ररूपी सूर्य की 
बाणी रूप किरणों के द्वारा मोहरूपी सहान निद्रा से मुक्त हुए और 
वे ऐसे शोभायसान होते थे, मानों गहरो नींद लेकर जगे हों । 


यथाथे में अनादिकालीन मोह निद्र! के कारण यद्द जीव पर- 
पदार्थों को अपनाता था। पृज्यपाद स्वामी ने इष्टोपदेश में संसारी 
जीबों की मूढ़ता पर इस प्रकार प्रकाश डाला है :-- 
बपुर्ह धन दाराः पत्राः मित्राणि शत्रवः। 
सर्वथान्यस्थमावानि मूढः स्वानि प्रपद्यते ॥ ८॥ 


यद्यपि शरीर, घर, धन, स्त्री, पुत्र, मित्र, शत्रु जीब से सर्वथा 
मित्र रबभाव हैं, किन्तु मूह प्राणी उन्हें अपना सानता है। वह इस 
तत्त्व को भूल जाता है; कि में अफ्ला हूँ। में अकेला जन्म धारण 
करता हूँ, अकेला मरण को प्राप्त होता है। कोई भी मेरा न॒ मित्र है, 
न शत्रु है-“एक एव जायेदं, एक एवं प्रिये, न मे कश्नित्‌ स्वजनः 
परजनो वा” ( सर्वार्थसिद्धिः )। 

महावीर प्रभु की विपुलाचल पर दी गई प्रथम धर्मदेशना को 
सुनकर जीवों के ज्ञान नेत्र खुल गए। उनकी सिथ्याभ्राव जनित 
अंधियारो दूर हो गई। उन्हें ज्ञानमय आत्मा के यथार्थेस्‍्वरूप का 
अवबोध हुआ । इसी कारण हरिवंश पुराणकार आचाये कहते हें, 
कि श्रोताओं को ऐसा लगा, कि जिनेन्द्र सुये की किरणों से सोह निद्रा 
दूर हो गई । 

जिनचन रूप अमृत--ती्यंकर भगवान की दिव्यध्वनि के 
श्रवण द्वारा भव्यजीबों को आन्तरिक सुख मिलता हैं, उसकी तुलना 


( शेए८ ) 


या कल्पना भी नहीं की जा सकती | समवशरण में विद्यमान रहते 
का तथा उस दिव्यवाणी को सुनने का जिन्हें प्रत्यक्ष सोभाग्य श्राप 
होता है, वे ही उसको जानते हैं। दूसरा न्यक्ति उस श्रेष्ठ आनन्द 
की कया कल्पना करेगा | स्वासी समंतभद्र स्वयंभूस्तोत्र में अर- 
जिलेन्द्र के स्तघन में कहते हैं :-- 


तव वागमृतं श्रीमत्सवंभाषा स्वमावकम ) 
प्रीणयत्यम्ृत॑ यद्वत्‌ प्राशिनों व्यापि संश्रदि ॥६६ ॥ 


हे भगवन्‌ ! सर्व भाषाओं रूप परिणमसन की .सामथ्येयुक्त और 
समषशरण में व्याप्त हुआ आपका आध्यात्मिक लक्ष्मीयुक्त वचनरूप 
अमृत प्राणियों को उसी प्रकार आनन्द प्रदान करता है, जिस प्रदार 
अमृतरस के पान द्वारा जीब सुख को प्राप्त करते हैं । 


संयमभाव वी जाएुति-उस बीरवाणी ने लोगों के हृदय में संयम 
का अपार प्रेस जगा दिया। 


संसारभीरवः शुद्ध - जाति - रूप - कुलादयः । 
से - सग - विनिमुक्ताः शतशः प्रतिपेदिरे || १३२ ॥-र 


संसार परिभ्रमण से भयभीत हुए शुद्ध ज्ञाति सुरूपता तथा 
उच्च कुलादि सामग्री सम्पन्न सेकड़ों पुरुषों ने सम्पूर्ण परिप्रह का 
त्यागकर महावीर भगवान के समान जिनरूपता धारण की | 
सम्यग्दशन - सशुद्धा शुद्धैकवसनाबताः । 
सहस्शों दधुः शुद्धा नार्यस्तत्रायिकाब्रतम ॥ १३३॥ 
सम्यरदशन की निर्मलतायुक्त, शुद्ध एक बस्तर को घारण करने 
बाली हजारों विशुद्ध चरित्र बाली स्त्रियों ने आर्यिका के त्रत घारण 
किए थे | 
जिनकी सामण्ये अल्प थी, उन्होंने भी उस त्याग की गंगा में 
झपने सन को धोने में कमी नहीं की। आचाये कहते हैं :-- 


( २४६ ) 


पंचधाउशुब्रत॑ केचित्‌ त्रिविधं च्‌ गुणब्रतम्‌ । 
शिक्ञात्रतं चतुर्मेदं तत्न ल्री- पुरुषा: दघु: ॥ १३४ ॥ 


किन्हीं तर-नारियों ने पंचागुश्र॒त, तीन गुणत्रत तथा चार 
शिक्षात्रत इस प्रकार द्वादशत्नतों को स्वीकार किया था । 


तीथंकर भगवान के अद्भुत प्रभाव की कौन व्यक्ति कल्पना 
कर सकता है, कि पशुओं के कोठे में बैठे हुए हाथी, सिद्द, गाय, वानर, 
सर्प, नकुल, तोता, मथुर आदि अगरणित तियचों ने भी पार्षों का 
त्यागकर ब्रतों को स्वीकार किया था । 


देव पर्याय में संयम धारण नहीं हो सकता, श्रतः जिनवाणी 
से प्रकाश प्राप्त कर उन्होंने सम्यग्दर्शन तथा सम्यशज्ञान प्राप्त किया तथा 
जिनेन्द्र की पूजा में विशेष प्रेमभाव धारण किया था। हरिवंश पुराण 
के शब्द इस प्रकार हैं :-- 
पशुओं का त्यागभाव : - 
तियेचोपि यथाशक्ति नियमेध्वव - तस्थिरे | 
देवा: सहन - ज्ञान - जिनपूजासु रेमिरे ॥ १३४-२ ॥ 


भगवान की वाणी ने महोौषधि का काये किया। जहाँ मोह 
के इशारे पर नाचने वाला पापी जीप्र संयम से शत्रुता धारण करता 
हुआ असंयम भाव में अभिसान करता है तथा विषयों में ती् आसक्ति- 
वश, दुर्गति गसन की सामम्री इकट्ठी करता फिरता है, बहां एक तीथंकर 
के निमित्त को पाकर संयभियों के एक नवीन जगत का निर्माण हो 
गया था | 

तीथैकर के निमित्त का प्रभाव--जो निर्मित्त कारण को व्यर्थ 
सोचते हैं, वे हृदय से बिचारें कि महावीर भगवान रूप महान निमित्त 
को प्राप्कर जीचों ने कितना कल्याण नहीं किया ? यदि भगवान ने धर्म 
देशना न दी होती, तो कोन प्राणी अतादि घारण करता ? झमी छथासठ 
दिन पर्येन्त भगवान की दिज्यध्यनि बहों खिरी थी, इससे बह अद्भू त 


( ३६० ) 


संयम प्रेम का चमत्कार नहीं दिखा, जो दिव्यध्वनि प्रगट होने पर 
हुआ। अतः जो एकान्‍्तवादी निम्मित्त कारण को तुच्छ सानते हैं, 
उन्हें आगम तथा अनुभव के प्रकाश में बिवेकपूर्ण सुधार करना चाहिए | 


वरंग चीज़ में लिखा है +-- 
दीप॑ बिना नयनवानपि संदिदच्तु- 
द्रंब्यं यथा घट-पटादि न पश्यतीह ॥ 
जिज्ञासुरुत्ममति गुणवांस्तथेष । 
वक्‍ता विना हितपर्थ निखिलं न वेत्ति || ६--सगे १ ॥ 


जैसे नेत्रयुक्त व्यक्ति देखने की इच्छा धारण करता हुआ भी 
घट, पटादि पदार्थों को प्रदीप के अभाव में नहीं देखता है, उसी प्रकार 
उत्तम बुद्धि वाला तथा जानने की इच्छा युक्त भी व्यक्ति वक्‍ता के 
उपदेश के बिना ठीक रीति से वल्याण का सागे नहीं जान पाता है । 


गेोतम स्वासी का पवित्र काणे--भगवान की वाणी सुनकर गणधर 
ने अपनी उच्च प्रतिष्ठा तथा महत्ता के अनुरूप क्‍या कार्य किया, यह 
हरिवंशपुराणकार इस प्रकार कद्दते हैं 
अ्रथ सत्तर्षि-संपन्नः श्रृत्वार्थ जिनमाषितम | 
द्वादशांग-श्रुतस्कम्ध सोपांग गौतमो व्यधातू || १११--१ ॥ 
सप्ऋद्धिधारी गौतम स्वामी ने जिन भगवान के कथन को 
सुनकर परिपूर्ण द्वादशांग रूप श्रुतस्कन्ध की रचना की । 


द्रव्यश्र॒ुत के करती - धवला टीका में वीरसेन आचाये ने लिखा 
है, “इस प्रकार केवलज्ञान से विभूषित उन महावीर भगवान के द्वारा 
कहे गए अथथ को, उयी काल में. उसी क्षेत्र में क्षयोपशस विशेष से 
उत्पन्न हुए चार प्रकार के निर्मल ज्ञान से युक्त, वर्ण से ब्राह्मण, 
गोतम गोत्री, सम्पूर्ण दुःश्रुति में पारंगत और जीव-अजीबव विषयक 
संदेह को दूर करने के लिए श्री वर्धेसान के पादमूल में उपस्थित हुए 
ऐसे इन्द्रभूति ने अवधारण किया । इह्दा भी है -- 


( ३६१ ) 
गोतेण गोदमों विषो च'उव्वेय-संग वि । 
णामण इंदभूदि त्ति सीलब॑ बम्हणुत्तमों॥ ३१ ॥ 


गौतस गोत्री, विप्रवर्णी, चार वेद तथा षडंग दर्शन शास्त्रों का 
ज्ञाता, शीलवान, त्राह्मणों में श्रेष्ठ इन्द्रभूति गणघर प्रसिद्ध हुआ । 
“पुणो तेशिंदभूदिणा भाव-सुद-पञय-परिणदेणश बारहंगाणं चोहइस- 
पुथ्वाणं च गंथाणमेक्केव चेव मुहुत्तेण कमेण रयणा कदा । तदो भाव- 
सुदस्स अत्थपदाणं च तित्थयरो कत्ता | तित्थयरादोसुद-पञ्ञाशण गोदमों 
परिणदोत्ति दत्बसुदस्स गोदमो कत्ता | तत्तो गंध - रयणा जादेत्ति” 
( पएृ० $५ धवला टीका भाग १ )- अनंतर भावश्रतरुप पर्याय से परिणत 
उस इंदेभूति ने बारह अंग और चौदहपूर्व रूप ग्रन्थों की एक ही मुहूतत में 
क्रससे रचना की । अतः भावश्रुत और अर्थ पदों के कर्ता तीथेकर हैं । 
तीथंकर के निमित्त से गौतम गणधर श्रुतपर्याय से परिणत हुए; इसलिए 
द्रव्य श्रुत के कर्ता गीतम गणधर दें। इस प्रकार गौतम गणधर से ग्रंथ 
रचना हुई । 
गोतम का वाच्याथें-जिनेन्द्रवाणी के पूर्व रहस्य को जानने के 
कारण गीतम स्वासी का नाम साथेक हो गया | 
महापुराणु म॑ लिख है :-- 
गोतमा गौप्रक्ृष्टा स्थात्‌ सा च सदज्-भारती | 
ता वेत्पि तामधोषे व त्वमतो गौतमी मत. ॥ ५२-२॥ 
उत्कृष्ट वाणी को गोतम कहते हैँ । वह उत्क्रष्ट वाणी सर्वज्ञ की 
दिव्यध्यनि है, उसे आप जानते हैं, अथवा उसका अध्ययन करते हैं, 
अतः आप गौतम माने गए हैं ( श्रेप्ठा गौ गोतमा, तामधीते बेद वा 
गौतमः ) 
आचाये जिनसेन स्वामी यह भी कहते हैं : -- 
इन्द्रेण प्राप्त पूजद्धि - रिद्रभूति स्वमिष्यसे | 
साक्षास्मम श्ञ॒पुत्रस््व माप्त संज्ञान-कंठिकः || ५४ ॥ २॥ 


( रे६२ ) 


आपने इंद्र द्वारा पूजा रुप विभूति को प्राप्त किया है, इससे आप 
इंद्रभूति हैं। आपको सम्यकज्ञान रूपी कण्ठाभरण प्राप्त हुआ है, अतः 
आप सर्वज्ञ वधमान भगवान के साज्ञात्‌ पुत्र सद॒श हैं । 


आतार-घर्म का महत्व--ऐसे विभूतिमान श्रेष्ठ साधु शिरोमणि 
गोतम स्वासी ने भगबान महावीर प्रभु की दिव्यध्वनि का सम्यकू प्रकार 
से अवधारण कर द्वादशांग की रचना की । उन्होंने द्वादशांगों की रचना 
में प्रथथ स्थान आचार सम्बन्धी अंग को दिया, जिससे यह स्पष्ट होता 
है, कि इनकी टृष्टि में आचार का बहुत बड़ा मूल्य था और बे “चारित्तं 
खलु धम्मो' के सिद्धान्त को प्रमुखता प्रदान करते थे । 
सहामुनि कुन्द-कुन्द स्वामी ने प्रबचनसार रुप जिनागस के सार 
को कहने वाले ग्रंथ मे कहा है :-- 
नारित्त' खलु धम्मो धम्मो जो सो समोत्ति णिदिह्दो। 
मोहक्लोह-विहीणों परिणामी श्रपणो हु समो॥ ७-श्र० १॥ 


बास्तव मे चारित्र धर्म है। जो धर्म है वही साम्य भाव कहा 
गया है । मोह तथा क्षोभ रहित आत्मा का परिणाम ही साम्य भाव है| 
टीकाकार अमृतचंद्र सूरि ने लिखा हे “स्वरुपे चरण चारित्रं, स्वससय- 
प्रबत्ति रिव्यथग?-स्वरूप भे आचरण करना चारित्र है अर्थात्‌ स्वसमय 
रूप प्रवृत्ति करना चारित्र है। “तदेव बस्तुस्वभावत्वाड्र्मः” बच्दी वस्तु का 
स्वभाव होने से धर्म है। गौतम स्वामी ने सहाचीर भगवान की वाणी 
के रहस्य को जानकर प्रथम अंग का नाम आचारांग रखा, उसी प्रकार 
जिनागम के रहस्य को प्रवबचनसार नास देते हुए कुन्द-कुन्द स्वामी ने 
भी गणाधर के पद चिह्लों का अनुकरण किया। ऐसी स्थिति में महर्षि 
कुन्द-कुन्द के आध्यात्मिक विवेचन की ओट में जो शिथिलाचार पोषण 
का कुचक्र चलाते हैं, वे कुन्दकुन्द स्वामी के भक्त हैं या नहीं यह 
ज्ञानवान व्यक्ति महज ही सोच सकता है | 


ज्ञान ओर संयम का संग्म-कुन्द झुन्द स्वासी ने सकल संयम का 
शरण ग्रहण किया था। उनका जीवन संयम के रस से परिपूर्ण था। 


६ रेह३ ) 


उनकी वाणी संयम की दिव्य ज्योत्स्ना से शोभायमान होती थी। 
रयशसार की यह गाथा एकान्‍्त विचारों पर वश्चपात करती हुई संयम 
को उचित प्रतिष्ठा प्रदान करती है । उनके शब्दों में कितना बल है और 
उनका तक क्रितना सप्राण है यह विचारवान व्यक्ति स्वयं सोच 
सकता है। 


णाणी खवेइ कम्म॑ णाणबलेणेदि सबोलए श्रण्णाणी | 
विज्जो भेसज्जमहं जाणे इंदि शस्सदे बाही ॥७२॥ 


ज्ञानी पुरुष ज्ञान के बल से कर्मों का क्षय करता है, ऐसा प्रति- 
पादन करने वाला व्यक्ति अज्ञानी है। में वेद्य हूँ, में औषधि जानता हूँ 
केवल ऐसा कहने बाले व्यक्ति का कया रोग दूर हो जाता है ! कभी 
नहीं । ओषधि के ज्ञान के साथ उसका सेवन आवश्यक है! इसी प्रकार 
मोक्ष मार्ग के ज्ञान के साथ सम्यक आचरण भी अनिवाय है ! 


आगम में आचाएरांंग को प्रथम स्थान क्यों १--द्वादशांगवाणी में 
आचारांग को प्रथम स्थान क्यों दिया गया है इस पर गोम्मटसार जीब- 
काएड की संस्कृत टीका में ये शब्द ध्यान देने योग्य हें, “चतुज्ञोन- 
सप्तर्धि संपन्न गणधर देवेः तीथेकर मुखसरोज--संभूत-सर्वभाषात्मक- 
दिव्यध्वनि-भ्रवणा-वधारित-ससस्त शब्दाथेंः शिष्य-प्रशिष्यानुप्रह्मथ 
विरचित-श्रुतस्कंध-द्वादृशांगना मध्ये प्रथमसाचारांग विरचितम्‌। 
आचरंति समंत्ततो5नुतिष्ठंति मोक्षमार्ग-माराधयंति अस्मिन श्रनेनेति 
वा आचारः तस्सिन्‌ आचारांगे ।” 


चार ज्ञान तथा सप्त ऋद्धि के घारक गणधर देव के द्वारा तीथंकर 
के मुख-कमल से उत्पन्न जो सर्व-भाषात्मक दिव्यध्वनि है, उसके घुनने 
से जो अर्थ का अवधारण किया उससे शिष्यों, प्रशिष्यों के अनुप्रद् हेतु 
द्वादशांग रूप श्रुव की रचना की, उसमें सर्व प्रथम आचारांग की रचना 
की थी। आचार का अर्थ है समस्तरूप से जिसमें या जिससे मोक्षसार्ग ' 
की आराधना की जाती है। आचारांग में उसका निरुपस है। ' 


( ३६४ ) 


प्रश्न--यहां यह प्रश्व उत्पन्न होता है “अत्र द्रादशांगेषु प्रथमा- 
चारांगं कथितं, कुतः (??- यहाँ द्वादशागों में आचारांग का पहले निरूपण 
किया गया है, इसका क्या कारण हैं ? 


यह प्रश्न विशेष महत्वास्पद है, क्योंकि असंयम प्रेसी चाहता है 
कि उसकी इच्छानुसार आत्म तत्व की कथनी की जानी चाहिए थी, 
उस आत्मोपलब्धि के हं।ने पर ही संयम का मूल्यांकन होता है | गणएधर 
देव महाज्ञानी थे । सर्वार्वाव ज्ञान के द्वारा परमाणुश्रों को भी प्रत्यक्ष 
रूप से महण करते थ | वे विपुलमति मनः पयेयज्ञानी भी थे। संपूर्ण 
निम्न॑न्थों के रिरोमरणिण थे । उन्होंने भगवान की वाणी का रहस्य निबद्ध 
करते समय आत्म तत्व के निम्पण करने वाले आत्म ग्रवाद को अ्रंग 
साहित्य का मुख्य अंग न बताकर सात पूर्व मे रखा है | 


आत्म तत्व की उपेक्षा आर कोई करता, तो उसे अज्ञानी कहा 
जाता, किन्तु यहाँ तो सम्यशज्ञानियो के चूड़ामण की बात है, जिनका 
अन्तःकरण रबत्रय की ज्याति स देदीप्यमान हां रहा है, जिनकी मद्दत्ता 
का इसस बड़ा ओर क्या प्रमाण हो सकता हैं, कि लाखों पुराने जेन- 
धममियों के होते हुए भी वीर प्रभु की धर्म देशना दो माह छह्दू दिन पर्यन्त 
नही हुई और इन के बीर प्रभु के शरण में आते ही दिव्यर्ध्वान रूप 
अम्रत रस की वर्षा धरभ हो गई | भगवान गौतम स्वामी ने समयसार 
के प्रतिपादन को प्रथम स्थान क्यों नहीं दिया ? क्‍या संयम का उपदेश 
पहिले देना उन महाप्रभु को प्रथम इप्ट-था ? एक बात और है, द्वादशांग 
गखाधरदेव की स्कत्तत्र इति नहीं है; वे बोर प्रभु की वाणी रुप प्रवचन के 
सार रूप हे, अतः आचाराग का प्रथम कथन विशेष रहस्य रूप 
हाना चाहिए | 


समाधान--5क्त प्रश्न उत्तर भें जो कथन किया गया है, बह गंभीर 
है तथा सार्मिक भी । सोछ्ष-3ेलुभूत-संबर-निजेराकारण-पंचाचारादि- 
सकलचारित्रअरतिपादकत्वन भुमुज्लुभिराद्रियमाणस्य  मोज्ञांगभूतस्य 


( रे६+ ) 


परमागसशास्त्रस्य॒प्रथमोवक्तव्यत्वस्यथ युक्तिसिद्धत्वात्‌” ( जीवकाण्ड 
गो० संस्कृत टीका 9० ७६० ) 

मुमुन्ु का आदर पात्र चारित्र शार्- मोक्त में कारण रूप संबर, 
निजरा हैं। उनके कारण सकल चारित्र रूप पंचविध आचारादि के 
प्रतिपादक होने से मुमुछुओं अर्थात्‌ मोक्षाभित्राषी व्यक्तियों के द्वारा 
आदर को प्राप्त मोक्ष के अंगभूत परमागमस शास्त्र का पहले निरुपण 
करना युक्तियुक्त है । 

मुमुज् के लिए प्राप्तव्य मोक्ष है। उसके साधन संबर तथा 
निजरा कहे गए दे! उनका कारण सकल चारित्र है। अ्रतः मोक्ष के 
कारण का कारण रुप शास्त्र का सर्व प्रथम प्रतिपादून करना पूर्णतया 
उचित है । 

विशेष हतु :--एक बात ओर विचारणीय है । गोतमस्वामी 
अपने दिव्यज्ञान से चारित्र तथा संयम का पुण्य फल प्रत्यक्ष देख 
रहे है । पुरुरवा मील ने थोड़ा सा त्याग किया था। उसके पास न 
सम्यक्त्व था, न सम्यग्ज्ञान था। थोड़े स त्रत के प्रसाद से उस जीब 
का विकास प्रारंभ हुआ ओर वही अंत में तीथेकर महावीर बन गया | 

खदिरसार मील भी मुनिदाज के निर्मित्त से थोड़ा सा पाप 
त्यागकर प्रमुख सभा-नायक राजा श्रेशिक हुआ और आगासी 
उत्सपिंशीकाल में महापद्म नाम का प्रथस तीर्थंकर होगा । जिस आचार 
का यह चमत्कार गोौतमस्थामी अपने समक्ष प्रत्यक्ष देख रहे हें, उसकी 
मद्दत्ता को वे केसे भुला सकते हूँ? जब गॉतम स्वामी उस 
आचार को महत्वपूर्ण सान प्रथम अंग का नाम आचारांग रखते हैं, 
तब कोन विवेकी आचार का उचित मूल्यांकन न करेंगा, और उसके 
विपरीत स्वच्छुन्दता का पोपक प्रतिपादन कर कलंक का पात्र होगा 

प्रश्न :--सम्यक्त्व की ओट में स्वच्छन्द जीवन का पोषण 
करने में संलम कोई व्यक्ति यह कहने को तत्पर होता है कि हम भी 
संयम तथा आचार को समुचित आदर प्रदान करने को अपना कत्तंव्य 


९ हे६ई ) 


मानते हैँ, किन्तु बह संयम तथा आचार सम्यक्त्व की ज्योति से 
आलोकित होना चाहिए। सम्यक्त्व से रहित आचार का क्ोई स्थान 
नहीं है। 

समाधान :- ऐसे ब्यक्तियों को यह बात नहीं भूलनी चाहिए कि 
अततरंग परिणाम किस जीव फे किस समय केसे रहते हैं, यह केबली 
अगव्राभ, सतःपर्यय क्वानी अथवा परमाचधि, सर्वावधि ज्ञानी यतीश्वर 
के सिवाय दूसरा व्यक्ति नहीं जान सकता है। ऐसी स्थिति में सामान्य 
गहस्थ तथा अन्य लोग बाह्य आचार के आधार से थोग्य आदरदानादि 
कार्य करेंगे। इसके सिवाय अन्य सार्ग नहीं है । 

महत्व की बात :--एक बात और विचारणीय है, भगवान के 
समवशरण में पहले कोठे में गणशधरदेव तथा मुनीश्वर विराजसान 
रहते हैँ । ग्यारहवें कोठे में मुनराज के सिवाय इतर सनुष्य रहते हैं। 
मनुष्यों में श्रती, अम्नती, द्रव्य आबक, भाव श्रावक सभी प्रकार के 
लोग शामिल रहते हैं | इसी प्रकार मुनियों के कोठे में अन्तरंग 
परिणामों की अपेक्षा प्रमत्त संयत्तादि ऋषिगण रहते हैं, तथा ऐसे भो 
मुनिराज होते हैं, जिनकी मुद्रा मात्र दिगम्बर जैन साधु की है। यदि 
बे मुनियों के कोठे में स्थान नहीं पायेंगे, तो किस कोठे में उन्हें 
स्थान मिलेगा ? परिणामों के अह्भुत्न परिवर्तन क्रम के अनुसार दिव्य 
किंगी भावलिंगी बनता है और कभी भावलिंगी द्रव्यलिगी हो जाता है । 
खत; द्रव्यचारित्र को देखकर ही योग्य आदर किया जायगा | 


यथार्थ में बात यह है कि लोक व्यवस्था, लोक व्यवहार आदि 
में अन्तरंग मनोब्ृत्ति को आधार भूमि बनाकर कार्य संपादक करना 
असभव है, अतः द्रव्याचरण को मुख्य मानकर ही बाह्य विनयादि 
काये किये जाते हैं। विचेकी तथा पवित्र मनोवृत्ति वाला व्यक्ति अपने 
उजन्धल भावों के अनुसार सुफल को प्राप्त करता है । 

जब चेंतन्‍्य विरदित पाबाणादि की सूर्ति को साज्षात्‌ जिलेन्द् 
सपनकर आर!धना करने वाला न्यक्ति आत्स विकास के क्षेत्र में प्रगति 
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करता है, तब सचतन प्राणी में योग्य आगमसोक्त द्रव्याचरण देखकर 
उनको वास्तविक श्रसण मानकर शास्त्रानुकूल समादर प्रदान करने 
बाला क्‍यों आत्म कल्याण से बंचित रहेगा ? समवशरंण में मुनियों 
के कोठे में विराजमान सभी साधुओं को देव, इन्द्र, मोनवादि नमस्कार 
करते हैं। वहाँ द्रव्य संयम पालन ही द्रव्य रूप से आदर का देतु 
बनता है । 

सदानार का महत्व :--द्रब्य आचरण भी अपना स्थान रखता 
है | किसान खेद में बीज बोने के पूर्व खेत को ठीक बनाने में लगा 
रहता है। हल चलाकर वह मिट्टी को तेयार करता है। भूमि योग्य 
बनने पर योग्य काल में डाला गया बीज कालान्तर में सुकल प्रदान 
करता है, इसी प्रकार आरंभ में सदाचरण का श्रभ्यास करते करते 
जब जीवन सुसम्क्ृत हो जाता है, तब आत्मा विकारों कें उपशान्त 
होने पर आत्मनिधि को प्राप्त कर लेता है; जैसे बार-बार स्वच्छ किया 
गया दर्पण आत्म प्रतिबिम्व दशेन में कारण बन जाता है। 


आत्म विकास का प्रथम चरण आचरण :-उचित करुणापूर्ण 
तथा संयमी जीवन आत्मोत्थान का आद्य चरण है। वह सामग्री 
जिसके पास नहीं है, वह आत्म विकास के क्षेत्र में केसे प्रगति करेगा ! 
जिस व्यक्ति को साधारण से सरोवर में तैरना नहीं आता है. तथा जो 
तैरने से डरता है, वह क्‍या समुद्र के भीतर घुसकर समुद्रतल में 
विद्यमान रत्नों को लाने की अद्भुत कुशलता दिखा सकता है [ 


जो इतना कमजोर मनोदृत्ति वाला है, कि कागज के शेर को 
देखकर मूर्छित हो नाता हैं, वह कया केसरी सिंह को पकड़कर उसके 
ऊपर सवारी कर सकेगा ! इसी प्रकार जो भोग तथा बिषयों का भंयेंकर 
दास बन रहा है, तथा शरीर की गुलामी में फंसकर बहाना बना 
सदाचार पालन से जो चुराता है, वह इतभाग्य क्या चिंतामशि रक्ञ 
से भी बढ़कर आध्यात्मिक निधि का अधीर्वर बन सकेगा 
कंदापि नहीं । 


( रेदष ) 


जिस अविबकी के चित्त सें किसो भी संयसी को देखकर आदर 
तथा बिनय भाव के स्थान मे ग्लानि, घृणा, बिद्वेंप अथवा विरस्कार की 
भावना उत्पन्न होती है, उस मान के पहाइ पर चढ़े व्यक्ति के पास 
सम्यक्त्व स्वप्न में भो नहीं आयेगा । अहंकार तो ऐसो अग्नि है, जो 
सम्यक्त्व तथा संयम रूपी श्रेष्ठ उपबन का स्वनाश कर डालती है। 

अतः प्रत्येक सथे मुमुछ को अधिक प्रयत्न कर संयम तथा 
नियसादि के द्वारा अपने जीवन को सुसज्ित करना चाहिए। आचार 
संबंधी शास्त्रों का सदा स्वाध्याय करना चाहये। सदाचारी का 
विनय करना चाहिये । द्ृव्याचरण तथा उचज्ज्बल्ल लेश्या बाला 
द्रव्य लिंगी दिगम्बर साधु प्रवेयक के अन्त तक जाता है, किन्तु 
संयम रहित ऐलक का भी पद धारण करने वाला श्रावकोत्तम सम्यकत्वी 
सत्पुरुष देशसंयमी होने फे कारण सोलहवें स्वर्ग से ऊपर नहीं जा 
सकता | श्रेष्ठ तप करती हुई आरयिका से भी आगे सम्यक्त्व रहित 
परिग्रह का परित्यागी ग्रेवेयक को भ्राप्त करता है । 

इससे यह्‌ स्पष्ट हो जाता है. कि द्रव्याचरण सर्वथा शून्य के 
समान नही है । उसकी भी अपनी सामथ्य है। दिगम्बरजैन-धर्म भाव 
और द्रव्य दोनों के सुमधुर संगम के द्वारा निवोीण पद का लाभ 
मानता है | 

बाह्य त्या॥ - कुन्द-कुन्द स्वामी ने लिखा है कि बाह्य त्याग के 
बिना मोक्ष नहीं मिलता है। सृत्र पाहुड में लिखा है : - 

बस्त्रधारी यदि टीथेंकर भी है तो वह मोक्ष नहो प्राप्त करता है। 
दिगम्बरत्व मोक्ष का मार्ग है। उसके सिवाय अन्य उन्मार्ग हैं। ऐसा 
जिनवाणी का कथन है | 

इस कथन के होते हुए भी यदि कोई द्रव्याचरण का एकान्ती बन 
जाय, तो उसके भ्रम को दूर करते हुए महर्षि कुन्द-कुन्द मावपाहुड में 
कहते हैं, “कम्म पयडीण शियर णासइ भावेण दव्वेण” .५४। कर्मों के 
समूह का क्षय द्त्य तथा भाव लिंगों के समन्वय द्वारा संपन्न होता है। 


( र६६ ) 


ऐसी स्थिति में आत्म कल्याण के प्रेमी को एकान्त पक्ष को छोड़कर 
समन्वय रूप पद्धति को शिरोधाये करना चाहिए। 

आचार का महत्व--समवशरणस्थ श्रमणों के शिरोमणि गौतस 
गणधघर ने द्वादशांगों में प्रथम अंग का नाम आचारांग रखकर यह 
स्पष्ट कर दिया कि तीथंकर महावीर भगवान की दृष्टि में तथा स्वयं 
उनकी भी दृष्टि से आत्म हिताथ आचार का बड़ा मूल्य है । 


आचार के आश्रय से भोग तथा विषयों से मन बिरक्त द्वोता है । 
उससे चित्त की मलिनता दूर होती है। आत्मा कल्याणकारी बिचारों 
में लगने लगता है। अभ्यास करते-करते निकट भव्य जीव को शीघ ही 
असली रज्त्रय की प्राप्ति हो जाती है | 

आगम में लिखा है कि कर्म भूमिया मनुष्य आठ वर्ष अंतमुहूर्त 
के उपरान्त सम्यकत्व ग्रहण का पात्र बनता है तथा संयम का अधिकारी 
होता है, फिर भी उस बालक के पूर्व से ही विविध प्रकार के संस्कारों का 
वर्णन आगम में किस हेनु किया गया है ? श्रागम में उन संस्कारों को 
इसलिए आवश्यक कटद्दा गया है कि उनके द्वारा आगामी जीवन उज्ज्वल 
बनता है। सगवज्निनसेन स्वामी ने द्वादशांग वाणी के आधार पर 
तिरेपन क्रियाओं का पालन भव्यों के लिए द्वितकारी कद्दा है | वे कहते हैं - 

इति निर्वाणपर्यन्ता: क्रिया-गर्भादेकाः सदा । 
भव्यात्मभिरनुष्ठेया: त्रिपंचाशत्समुथ्यात्‌ ॥ ३१०-पवव ३८॥ 

इस प्रकार गर्भ से निर्वाण पर्यन्त तिरेपन क्रियाएं हैं | उन्हें भव्यों 
को सदा पालना चाहिए | 

अम निवारएणु-अ्रमवश कोई-कोई ऐसा सोचते हैं, कि इन 
क्रियाओं की कल्पना जिनसेन स्वासी की स्वयं की सूक थी; किन्तु 
आगम का अभ्यास यह बताता है कि यह जैनागस की अंगरूप बचधतु 
रही है । 

दवृदशांग का अंशु--गुरु परंपरा से सातवें उपासक्राध्ययन अंग 
का ज्ञान अंश रूप से भगवज्जिनसेन स्त्रामी को भी प्राप्त हुआ था, उसझे 


( २७० ) 


आधार पर उन्होंने ये संस्कार रूप क्रियाएं कही थीं। उन महान 
घर्माचाये के ये शब्द ध्यान देने योग्य है :-- 
श्रंगानां सप्तमादंगादू दुस्तरादरवादपि । 
श्लोकरष्टामिरक्षेष्ये प्राप्त शानलव मया || ५४-पर्व ३८ ॥ 
सातवां उपासकाध्ययन नासका अंग समुद्र के समान दुस्तर 
है। उसका जो ज्ञान-लब-ज्ञान का अंश मुमे प्राप्त हुआ है, उसे में 
आठ श्लोकों द्वारा कह्दता हूँ । 
सहापुराणकारने उन आठ श्लोकों में तिरेपन क्रियाओं के नाम 
गिनाए है | बाल्य जीवन पर पवित्र संस्कार डालने के लिए गर्भाधान 
क्रिया के पश्चात्‌ जब बालक तीन माह का होता है, तब प्रीति नाम की 
क्रिया की जाती है । पांचवे मा में सुप्रीति क्रिया, सातवें माह में धृति 
क्रिया, नवमें माह में मोद क्रिया, तदनन्तर प्रियोड़ब नाम की जातकर्म 
विधि कही गई है । इसके विपय में महापुराणकार कहते है :-- 
अवान्तर विशेषोड्त्र क्रिया-मत्रादिलक्षणः | 
भूयान्‌ समस्त्यसो शेयों मूलोपासकसूत्रतः || ८६-३८ ॥ 
इस क्रिया सम्बन्धी क्रिया, मंत्रादि के अनेक अवान्तर भेद कहे गए 
है, जिनका स्वरूप मूलभूत उपासकाध्ययनांग से अवगत करना चाहिये। 
जन्स के द्वाद्श दिन पश्चात्‌ नाम कर्म विधि देवपूजादि पूर्वक कही 
गई है | “द्वादशाहात परं नासकर्म जन्म-दिनान्सतम्‌” ॥ ८७ ॥ दो तीन 
माह अथवा जन्म से तीन चार माह पश्चात्‌ शुभ मूहूर्त में बालक को 
बाहर लाकर बहियान क्रिया करना चाहिए। उस समय बालक को 
कुटुम्बी जन धनादि देते हैं । 
नवसों क्रिया का नाम है निषद्या क्रिया । इस क्रिया में शिक्ठ को 
सिद्ध भगषान को पूजा आदि विधि के पश्चात्‌ उत्तम आसन पर बेठाते 
हैं । इस क्रिया का अर्थ यह है कि आगामी यह बालक दिव्य आसन पर 
बैठने की योग्यता को प्राप्त करे “ यतो दिव्यासनाईत्वं श्रस्य 
स्यादुत्तरोत्तरम” । 


( २७१ ) 


जब शिशु सात आठ माह का हो जावे, तब जिनेन्द्र भगवान की 
पूजादि पूर्वक बालक को अज्नप्राशन-अन्न खिलाना चाहिये। आजकल 
प्रायः बालक निरस्तर रोगाकुल रहता है; तथा उसे शुद्ध अशुद्ध का विना 
विचार किए ओपधि खिलाकर लीवर आदि की धीसारियों से कष्टपूर्वक 
बचाया जाता है; फिर भी अनेक बच्चे काल की गोद में चले जाते हैं । 
यदि जिनेन्द्र के शाख्रानुसार विधि-संस्कार किए जाएं, तो बालक उन 
अद्भुत संकटों से स्व॒यमेष मुक्त हो जाता है । 
वर्ष बधेन क्रिय-- जब बालक एक वे का हो जाता है, तब 
व्युष्टि क्रिया-वर्षवर्धन क्रिया की जाती है। उस समय दृष्ट बंधुओं को 
बुज्ञाकर भोजन कराया जाता है | 
बारदबीं क्रिया केशवाप कही गई है, जब शुभ दिन में देव, गुरु 
की पूजा के पश्चात्‌ बालक के केशों को गंधोदक से गीले करके बाल 
बनवाए जाते हैं । 
लिपि संख्यान क्रिया--अनंतर पांचवें वर्ष में लिपि-संस्यान नाम 
की क्रिया कही गई है | महापुराणकार ने लिखा है +-- 
ततोस्य पंचम वर्ष प्रथमाक्षर-दर्शने | 
शेयः क्रिया विधिनांम्ना लिपिसंख्यानसंग्रह: || १०२ ॥ 
य्था विभवमत्रापि शेंयः पूजा-परिच्छुदः | 
उपाध्यायपदे चास्य मतोड्घीती गृहत्नती॥ १०३ ॥ 
तदनंतर पाचियें वषे मं बालक को सर्व प्रथम अक्षरों का दर्शन के 
लिए लिपि संख्यान नाम की क्रिया की विधि की जाती है। यहां भी 
अपने वेभव के अनुसार भगवान जिनेन्द्र की पूजा आदि सामग्री 
जुगनी चाहिये। 
अध्ययन कराने में कुशल ब्रती ग्रहस्थ को उस बालक के शिक्षक 
पद पर नियुक्त करना चाहिए । 
ऋत्ष प्राशुन के मंत्र :--इन संस्कारों की विधि करते समय 
प्रयुक्त मंत्र बड़े मार्सिक तथा गंभीर रहते दें। उदाहरणाथे अन्न-प्राशन 


( इछर ) 


संस्कार करते समय यह मंत्र पढ़े जाते हैं, “हे बत्स ! दिव्याम्ृतभोगी 
भव, विजयासृतभोगी भव, अक्षीणाम्ृतभोगी भव”-दिव्य अमृत का 
भोगने वाला हो, विजय रुप अमृत का भोक्ता हो, अक्तीण अमृत का 
भोगने वाला हो । 

मंडन संस्कार के मंत्र :--मंडन संस्कार के मंत्र कितने महत्व 
पूर्ण हैं, “निर्मन्थ-मुण्ठभागी भव, निष्क्रान्ति-मुण्डभागी भव” हे 
शिशु ! निमन्थ दीक्षा लेते समय मुण्डन करने बाला हो, मुनि अवस्था 
में केशलोच करने वाला हो, इत्यादि पवित्र शब्द कहे जाते हैं । 

विद्याम्यास के मंत्र :-बालक का विद्याभ्यास आरंभ कराते 
समय पढ़े जाने वाले मंत्र भी बड़े गंभीर ओर मार्मिक हैं, 'शब्द- 
पारगामी भव, अथेपारगासी भव, शब्दाथे-सम्बन्ध-पारगामी भव 
“हे बत्स ! शब्दों का पारगामी हो, अथे का पारगासी हो, शब्द तथा 
अथे इन दोनों के सम्बन्धों का पारगामी हो | (पर्व ४०, प्रष्ठ ३०८, २०६) 

बाह्य क्रिया का आत्मा पर प्रभुव :--इन क्रियाश्रों के द्वारा 
बालक की आत्मा पर अच्छे संस्कार पड़ते हैं तथा बह बालक आगे 
सकल संयमी बनकर अपने ममुष्य जन्म को कृताथे बनाता हुआ 
मुक्ति प्राप्ति के योग्य साधक शिरोमणि बनता है। बालक में मंत्रों को 
समभने की शक्ति नहीं है, फिर भी मंत्रादि का उस पर उसी प्रकार 
प्रभाव पड़ता है, जिस प्रकार रोगी शिशु पर दी गई औषधि का प्रभाव 
ण्ड्ता है आर वह नीरोगता प्रात करता है । 

बाह्य सामग्रो :- बाह्य सामग्री का अन्तरंग विकास से कोई भी 
सम्बन्ध नहीं है, एसा एकान्तपत्त तत्वज्ञान का बिघातक है। मनुष्य 
गति नास कर्म तथा मनुष्यायु के उदय का अनुभव करने बाला सलुष्य 
यदि कर्मभूमि में उत्पन्न हुआ है, तो वह कर्मभूमि का मनुष्य चतुददेश 
गुणस्थानों को प्राप्त करता हुआ सिद्ध भगवान बन सकता है, किन्तु 
यदि वह मनुष्य भोग भूमि में उत्पन्न हुआ है, तो वह अन्नत सम्यक्त्व 
गुणस्थान से आगे नहीं जा सकेगा। यदि बाह्य सामग्रो का प्रभाव 


( डेड३ ) 


परिणासों पर नहीं पढ़ता, तो भोगभूमि या मनुष्य के मोक्ष जाने में 
क्या बाधा थी ? द्रव्याथिकनय से दोनों सनुष्य समान हैं । 


घबला टीका में लिखा है कि भोगभूमि में उत्पन्न हुए तियंचों 
के देश संयम का अभाव है, यद्यपि कर्म भूमियां तियंच देशन्नत धारण 
कर सकते हैँ । कहा भी है “न च भोगमभूमावुत्यन्नानामणुब्रतोपादानं 
संभवति तत्र, तद्दिरोधात्‌” भोगभूमि में उत्पन्न हुए जीवों के अणुब्रत की 
उत्पक्ति नहीं हो सकती है। वहाँ पर अगुव्नत के होने में आगम से 
विरोध आता है ।” ( धवला टीका भाग १ पृष्ठ ४०२ ) 


बाह्य सामग्री आर सम्यकतलकी प्राप्ति ः -बाह्य सामग्री का मोक्ष 
के मुख्य कारण माने जाने वाले सम्यक्त्व की उत्पत्ति पर भी अद्भुत 
प्रभाव पड़ता है। 


सामान्यतया यह सोचा जाता है कि सभी जीव चेतन्य ज्योति 
समलंकृत हैं, अतः समान हैं। प्रत्येक जीव समान रुप से मिथ्यात्व 
का परित्याग कर सम्यक्त्व को प्राप्त कर सकता है, किन्तु ऐसा नहीं 
है | प्रत्येक गति की अपेक्षा इस त्िषय में भिन्नता पाई जाती है । 


सातों नरक के नारकी पयाप्ति पूर्ण करने के अंत्मुहर्त उपरान्त 
सम्यक्त्व प्राप्त कर सकते हैं | 

तियच गति के जीव पर्याप्ति पूर्ण होने के पश्चात्‌ दिवस प्रथक्त्व 
अर्थात्‌ तीन दिन और नो दिनों के भीतर सम्यक्त्व को उत्पन्न कर 
सकते हैं | 

देव पर्याय धारण करने वाला जीव पर्याप्ति पूर्ण होने के 
अंतमुहूर्त पश्चात्‌ सम्यक्त्व को प्राप्त कर सकता है, किन्तु मनुष्य पर्याय 
की विचित्र कथा है | 

कर्मभूमि का मनुष्य आठ वे की अवस्था के पश्चात्‌ ही 
सम्यक्त्व को श्राप्त करने में समर्थ होता है। भोगभूमिया मनुष्य की 
स्थिति भिन्न प्रकार की कही गई है । 





( रेज्ड ) 
भेणर्भुमि के विषय में तिलोय्पएरएत्ति में कहा है :-- 


तस्सिं संजादाणं सयणोवरि बालयाण सुत्ताणं | 
शिय-श्रंगुद-विलिहणे सत्त-दिणारिं पवच्चेति || ४०७-४ ॥ 


उस काल में उत्पन्न हुए बालकों के शय्या पर सोते हुए अपने 
अंगूठे चूसने में सात दिन व्यतीत होते हैं । 


बइ्सण-अत्थिरगमण थिर-गमण-कलागुणेण पत्तेंक्क । 
तारुण्णेणं सम्मग्गहणं - जोगेण सत्तदिणं || ४०८॥ 


इसके पश्चात्‌ उपवेशन, अस्थिर गसन, स्थिरगसन, कलागुण- 
प्राप्ति, तारुण्य और सम्यकत्वग्रहण की योग्यता, इनमें से प्रत्येक अवस्था 
में क्रशः सात-सात दिन जाते हैं | 


उस भोग-भूमिज के वद्बृषभसंहनन भी पाया जाता है, जो 
मोक्ष प्राप्ति में सहायक कहा गया है, किन्तु भोगभूमिया जीव संयम 
धारण करने के योग्य परिणाम नहीं प्राप्त करते हैं, अतः भोगभूमि 
से मुक्ति नहीं होती है। भोगभूसिया जीव के वज्वृषभ संइनन का 
कथन महापुराण में आया है :-- 


सर्वेपि सुन्दराकारा: सर्वे वज्ास्थिबंधनाः । 
सर्वे चिरायुपः कास्त्या गीरवाणा इव यद्भुवः ॥ ८१, पं ६॥ 
सभी भोगमभूमियां मनुष्य सुन्दर आकार युक्त होते हैं, सबके 


वज्वृषभसंहनन पाया जाता है, सभी दीर्घायु होते हें और शरीर 
को कान्ति मे देवों के समान होते हें । 





+ नारकाः प्रथम-सम्यक्तव-मुल्रादयंतः पर्यातका उल्मादयंति अंतर्महृत्त- 
स्योपरि उत्तादयति, नाधस्तात्‌। तियचश्रोत्यादयंत' पर्यातका उत्पादयंति दिवस- 
पथक्त्वस्योपरि, नाधस्तात्‌। मनुष्या उत्पादयंतः पर्याप्रका उद्मादयंति, श्रष्टवर्ष 
स्थितेस्पर्यत्यादयंति । देवाः सम्यक्त्वमुत्यादयंत्ः पर्याप्तका उत्पादयंति श्रैत- 
मंहूर्तश्योपरि नाधस्तात्‌ ( राजवार्तिकालंकार पृष्ठ ७२, श्रध्याय २, सूत्र ३ ) 


( ३७४ ) 


इससे यह स्पष्ट सूचित होता है कि आत्म विकास के लिए बाह्य 
तथा अन्तरंग सामग्री का मधुर संगम आवश्यक है। जो धर्म संपूर्ण 
घरिप्रह त्याग को मोक्ष के लिए आवश्यक नहीं मानकर केवल भावों के 
आधार पर परिग्रह सहित मुक्ति की कल्पना करते हैं, वे सच्चे तल्वज्ञान 
से वंचित रहते हैं | संपूर्ण परिग्रह का त्याग तथा पदार्थों के प्रति ममता 
का भी परित्याग हुए बिना कभी भी निर्वाण नहीं होता । भेया भगवती 
दास जी का यह पद्म महत्वपूर्ण है-- 
जाके परिग्रह बहुत है सो बहु दुःख के मांहि | 
बिन परिग्रह के त्याग तें पर से छूटे नांहि ॥ 


प्रथम आए्वएंग का प्रतिषाय-आचार और विचार परस्पर 
संबंधित हैं । इस कारण महान ज्ञानी ऋषि-शिरोमणि गीतस गणधर 
ने जीव के ह्विताथे द्वादशांग में आद्य स्थान आचारांग को दिया है। 
मोक्षमार्ग का साज्ञात सम्बन्ध मुनि जीवन से है। अतः प्रथम अंग में 
साधुओं के आचार पर विशद्‌ विवेचन किया गया है। आचार शास्त्र 
का सम्यक्‌ परिज्ञान न होने पर साधु आगम-सम्मत अधवा आगस 
अविरुद्ध प्रवृत्ति केसे कर सकते हैं ? आचारांग में अठारह हजार पदों 
द्वारा सदाचार पर स्पष्ट रुप से कथन किया गया है । 
शिष्य की शंका थी, भगवान्‌ ! केसे चलें ? केसे खड़े रहें ? केसे 
बेटे ? केसे शयन करें ? केसे बोलें ? केसे खायें, जिससे पाप नहीं बंधे ? 
ऐसी शंका का समाधान आचारांग में इन सारगभित शब्दों में 
किया गया है-- 
जद॑ चरे जदं चिट्ठं जदं श्रासे जदं सये। 
जदं॑ भुजेज्ज भासेज्ज एवं पाव॑ ण्‌ बज्भई ॥ 
यत्नाचार पूर्वक सावधानी के साथ चलो, यत्नाचार पूर्वक खड़े 
रहो, यत्नाचार पूर्वक बेठो, यत्नाचार पूर्वक निद्रा ले, यत्नाचार पूर्वक 
मोजन करो, यत्नाचार पूर्वक भाषण करो, ऐसे आचरण द्वारा पाप कर्म 
का बंध नहीं दोता है । 


( ३७६ ) 


यत्नाचार पूर्वक प्रवृत्ति को समिति कहते हैं। सावधानी पूर्वक 
प्रवृत्ति से साधु पाप-पंक में लिप्त नहीं होता है । 


दूसए अंग सुत्र-क्ृतांग-दूसरे अंग का नाम सूत्र-कृतांग है। 'संक्षेपेण 
अथ सूत्रयति इति सूत्र परमागमः--”संक्षेप से जो अर्थ को सूचित करता 
है, उसे सूत्र कहते है। इस अंग में ज्ञान-बिनय, प्रज्ञापना, कल्प्य, 
अकल्प्य, छेदीपस्थापना और व्यवहार धर्म क्रिया का छत्तीस हजार पदों 
के द्वारा कथन किया गया है। यह स्वसमय और परसमय का भी 
प्रतिपादन करता है । 


तीसरा स्थानोंग-- ठृतोय अंग का नाम स्थानांग है। उसमें ४२ 
हजार पदों के द्वारा एक को आदि लेकर उत्तरोत्तर एक एक अधिक 
स्थानों का वर्शन करता है । जेसे-संग्रहनय की अपेक्षा एक जीव द्रव्य 
है। व्यवहारनय की अपेज्ञा वह संसारी तथा मुक्त रूप से दो भेद बाला 
है । उत्पाद, व्यय और धीव्य की अपेज्ञा तीन भेद रुप हैं। चार गतियोँ 
में परिभ्रमण करने की अपेक्षा इसके चार भद हैं | इस प्रकार क्रम क्रम 
से जीव के पाँच छह भेद कहद्दे गए हें | इसी प्रकार पुदूगल में भी जानना 
चाहिए । सामान्य की अपेक्षा पुदूगल एक हैं। अणु तथा स्कन्ध के भेद्‌ 
से बह दो प्रकार है । इस प्रकार एक को आदि लेकर अनेक स्थानों का 
बणेन ठृतीय श्रंग में हे । 

चौथा समवायांग--चौथा अंग समवायांग हैं । उसमें द्रव्य, क्षेत्र, 
काल तथा भाव का आश्रय लेकर साहश्य सामान्य की अपेक्षा जीवादि 
पदार्थों का कथन किया गया है। जेसे द्रव्य समवाय की अपेक्षा धर्म 
ओर अधर्म द्रव्य समान हैं । क्षेत्र की अपेक्षा प्रथण नरक के प्रथम पटल 
का सीमन्तक नामका इन्द्रक बिल, अढ़ाई द्वीप प्रमाण मनुष्य क्षेत्र, प्रथम 
स्वर्ग के प्रथम पटल का ऋजु नामका इन्द्रक बिसान और सिद्ध क्षेत्र 
समान हैं अर्थात पेंतालीस लाख योजन प्रमाण हैं। काल की अपेक्षा 
एक समय तथा आवली ससान हैं । सातवीं पएथ्वी के नारकी 
ओर सवोर्थ सिद्धि के देव की उत्कृष्ट आयु समान हैं । यह काल समवाय 


( रै७७ ) 


है। भाव समवाय की अपेज्ञा केवलज्ञान केबलदर्शन के समान जझ्ेय 
प्रमाण हैं, क्योंकि ज्ञान प्रमाण ही चेतना शक्ति की उपलब्धि होती है । 


पांचवां व्याख्या-प्रश्नत्ति अंग-पाँचवाँ व्याख्या-प्रज्ञप्ति नामका 
अंग है। उसमें दो लाख अट्राईस हजार पदों द्वारा क्या जीब है, क्‍या 
जीव नहीं है इत्यादि साठ हजार प्रश्न जो गणधर देव ने तीर्थंकर क 
निकट किए थे, उनका विशेष रूप से कथन किया गया है । 

छुठ्वा नाथ धमे कथा - छठवाँ अंग नाथ-धर्म कथा है ! उसमें 
तीन लोक के नाथ तीर्थंकर, परमभट्रारक के धर्म की कथा का बर्णन है-- 
“ताथः त्रिलोकेश्बराणां स्थासी तीर्थेकर-परमभट्रारकः तस्य घर्मकथां 
कथयति |” इसमें जीवबादि पदार्थों का स्वभाव कहा गया है । दिव्यध्वनि 
द्वारा प्रतिपादित दस प्रकार के उत्तम क्षमा आदि धर्म तथा रत्नत्रय धर्म 
इत्यादि का वरणोन किया गया हैं । 

इस अंग को ज्ञातृधर्म कथा भी कहते हैं। ज्ञाता शब्द 
गणधर देव का वाचक है। उनके प्रश्न के अनुसार उत्तररूप जो 
धर्म कथा है, वह ज्ञातृ-धर्म-झ्था है | इसमें गणधर देव के 
प्रश्नों का समाधान कहा गया है अथवा ज्ञाता, तीकर, गणघर, इन्द्र, 
चक्रशती आदि का पर्यायवाची है । इस अंग में उनके धर्म 
सम्बन्धी कथा, उपकथा का वर्णन है । 

सप्तम उपासक्राध्ययनांग सातवाँ अंग उपासकाध्ययन नामक 
है। उसमें ग्यारहलाख सत्तर हजार पदों के धाग श्रावकों के लक्षण 
म्रत आदि का व्शन हे । 

जीवकाण्ड गोम्मटसार की टीका में उपासक का व्युत्यस्थे इस 
प्रकार दिया है “उपासते आहारादिदानै रनित्यमहादिपृजा-बिधानेश्व 
संघमाराधयंतीत उपासकाः ( प्रष्ठ ४६४५ ) जो आहारादि दान के 
द्वारा तथा नित्य-मह आदि पूजा विधानों के द्वारा संघ की आराधना 
करते हैं, उन्हें उपासक कहते हैं| इस उपासकों के स्वरूप प्रतिपादक 
उपसकाध्ययनांग में श्रावकों के ब्रत, गुण, शील, आचार, किया तथा 


( रैेडप ) 


मंत्रादि का विस्तारपूर्वक वर्णन किया गया है। ग्रहस्थ का धर्म दान 
ओर पूजा कहे गए हैं। उनका क्या फल होता है, इस पर कुन्द कुन्द 
स्वामी ने रयणसार में कहा है-- 

पूया-फल्ेण तिलोए सुरपुज्जो हवेइ सुद्धमणों। 

दाण-फलेश तिलोए, सारसुह भुंजदे णियदं ॥ १२ ॥ 

जिनेन्द्र भगवान की पूजा के द्वारा जीव देव पूज्य होता है, 

तथा उसका अन्तःकरण निर्मल होता है। दिगम्बर मुनियों आदि को 
आहार दान, शम्षादि का दान देने के फल से जीब तरिलोक में 
सार रूप सुखों को बहुत समय पर्यन्त भोगता है । 


दान पू्जादि के महत्व की मीर्मासा-कोई कोई व्यक्ति सोचते 
हैं, जिनेन्द्र की पूजा में तथा मुनि दानादि में कुछ सार नहीं है। 
इससे पुण्य का ही बंध होता है। इनसे मोक्ष नहीं मिलता है। 
अतः इनका आश्रय लेना मोक्ष के लिए विन्न रूप है । 

ऐसे शंकाशील व्यक्ति को कुन्द कु-द्‌ स्वामी के रयणसार में 
कहे गए इन शब्दों पर दृष्टि देना चाहिए कि 


“दाएणं पूजा मुक्खं सावय धम्मं ण्‌ तेश बिणा सावया होई” ॥ ११॥ 


दान देना तथा बीतराग की पूजा करना मुख्य रूप से श्राबक के 
धर्म हैं। इनको न करने वाला श्रावक नहीं है। यहाँ दानादि को 
श्रावक-धर्म कहा गया है। 


० 


इस सम्बन्ध में यह बात ध्यान देने योग्य है कि दान तथा 
पूजा के द्वारा जीव का हित केसे होता है और इनका आश्रय लेने 
बाला किस प्रकार मोक्ष मार्ग में प्रगति करता है 

यहाँ सब प्रथम यह बाव विचारणीय हैं कि पूजा क्‍या वस्तु 
है ! पूज्य जिनेन्द्र के गुणों की मनोज्ञ, बीवराग छवि वो निहारते हुए 
उनके विशुद्ध गुणों का वर्णंण करना, उनका चिंतदन करना, जिनेन्द्र 
के त्याग और तपोमय जीवन पर दृष्टि डालना पूजा है। इस काये से मन 


( ३७६ ) 


में आतंध्यान, रौद्रध्यात की काल्तिमा नहीं रहती है और जीब 
विज्नक्षण शान्ति तथा आनन्द को प्राप्त करता है । 


मलतुंग आ्ाचाये ने लिख है :-- 


त्वत्संस्तवेन भवसंतति-सन्निबद्ध | 

पाप॑ क्षणात्कुयमुपेति शरीरभाजाम ॥ 
श्राक्रान्त-लोक-मलिनील-मशेष माशु । 
सूर्योशु-भिन्न-मिव शावर-मन्धकारम्‌ ॥ ७॥ 


हे जिनेन्द्र ! आपकी स्तुति करने से अनेक भव परम्परा से 
सम्बद्ध जीवों के पाप क्षण मात्र में क्षय को प्राप्त होते हैं। जिस 
प्रकार भ्रमर के समान श्यास तथा सम्पूण जगत्‌ को व्याप्त करने बाला 
रात्रि का अंधकार सूये की किरणों से शीघ्र ही नष्ट हो जाता है । 

जिनेन्द्र की पूजा भक्ति करने वाली आत्मा का कर्मभार लघु 
हो जाता है, वह सम्यक्त्व को प्राप्त करती हुई रत्नत्रय परिपालन 
के लिए उत्साह तथा प्रबल प्ररणा प्र'प्त करती है। जब तक इस जीव 
से समस्त परिम्रह के लिए परित्याग का निर्मल सार्ग स्वीकार करने 
योग्य शारीरिक तथा आध्यात्मिक क्षमता नहीं प्राप्त की है, तब तक 
इसकी हित साधना के लिए जिनेन्द्र भक्ति, पूजा, स्तवन नाम-स्मरण 
आदि के सिवाय और क्या साधन है ? इन श्रेष्ठ कार्यों से जो व्यक्ति 
बिसुख होता है, उस ग्रहस्थ की गति कया द्वोगी, यह सहज ही 
सोचा जा सकता है। वह व्यक्ति आरम्भ, परिग्रह, विषय सेवन, 
विकथाओ के कुचक्र में अपना हीरा सा नरभव नष्ट कर देता है। वह 
यह नहीं सोच पाता है कि इस नर देह की प्राप्ति कितनी कठिन 
तथा महत्वपूर्ण है ! 

पदान--साधुओं के आद्वार दान द्वारा गृहस्थाश्रस में उत्पन्न 
होने वाले आरम्भ जनित दोषों की मलिनता से भुक्ति मिलती है, 
क्योंकि यदद गृहस्थ ग्रहविमुक्त अतिथियों की पूजा तथा बैयाबृत्य आदि 
द्वार उनकी तपः साधना में परम्परा रूप से सहयोगी बनता है। 


( रे८प० ) 


उन वीतराग सत्पुरुषों के थोड़े से सम्पक उपदेश आदि के द्वारा 
झात्मा को द्वित साधन के लिए फभी कभी ऐसी प्रेरणा तथा प्रकाश 
प्राप हो जाता है, जैसा सेकड़ों शास्त्रों और शास्त्रियों के सम्पक से 
नहीं मिलता है | उससे ग्ृहस्थ के चित्त में परिम्रह के भार से मुक्त 
होकर मोक्ष पुरुपार्थ को प्राप्त करने की तीत्र लालसा जागृत होती दै, 
मोडज्वर स्वयमेंव सन्‍द होता है, कासिनी कंचन आदि की अन्‍न्ध 
आरावना से मन मुड़ने लगता है तथा जीव को बहुत कुछ अपने बारे 
में साचने का मंका आता है । 

वह आराध्य साधुओं के निराकुल तथा पबित्र जीवन को साज्षात्‌ 
देखत हुए अपने द्रदय से परामर्श करता हैँ। अरे मूर्ख ! देखता नहीं 
है इन महापुरुषों का पवित्र जीवन। ये कितने शान्त और सुखी हैं । 
क्‍यों नहीं तू इनवी तरह त्याग और तप के मार्ग को स्वीकार कर 
बिशुद्ध ध्यान हारा निर्वाण सुख की प्राप्ति के लिए उद्यत होता है | 
दान तथा पूजा के द्वारा यह जीव आत्मा के कल्याण के लिए उपयोगी 
बिशुद्ध सामग्री प्राम करता है । वह श्रेष्ठ संयम के प्रति उत्कंठा 
प्राप्त करता हैं । 

शुका--प्रथम अंग का नाम आचारांग है। उसमें मुनियों के 
छा चार का बिस्तुत विवेचन किया गया हैं; उसी अंग में यदि शक्रावकों 
के भी आचार झा गणन हो जाता, वो सातवें उपासकाध्ययन नामका 
एव अंग अलग न होकर एकादशांग रूप वाणी कही जाती 


समाधान--माक्षमाग की आराधना के क्षेत्र में यद्यपि गहस्थ और 
मुनि एक दूसरे वा उपयह करते है, किन्तु उनमें लक्ष्य की दृष्टि से 
विशेष अन्तर है। परिय्रह के बीच में रहने बाला गृहध्थ ब्रिचर्ग का 
साधन कर पाता हैं। घर्म, अथे ओर काम के सिवाय वह मोक्त का 
पालन नहीं कर सकता है। आचारांग में मोक्ष रूप श्रेष्ठ पुरुषाथे को 
पालने में त्रियोग से उद्योग करने वाली महान आत्माओं के उपयोग योग्य 
प्रतिपादन किया गया हैं। वह शास्त्र मह्मापराक्रसी सोह से युद्ध करने 


( रशे८१ ) 


वाले वीरों को सामग्री प्रदान करता है। ऐसे नरसिंहों के जीवन की 
अपेक्षा परिग्रद्दी यृहस्थ का जीवन अत्यन्त भिन्न होता है । 


कनक, कामिनी तथा विपयों के दास ग्रहस्थ के जीवन के साथ 
मुनि ज्ीबन की क्या तुलना हो सकती है ! भगवान के समवशरण में 
गूहस्थ तथा मुनियों का निवास भी साथ-साथ नहीं होता है। पहले 
कोठे में गणधरदेव आदि ऋषिगणों का निवास रहता है तथा श्राबकों 
का ग्यारहवें कोठे में स्थान कहा गया है । 

अतः आचार, बिचार, लक्ष्य, प्रवृत्ति आदि में अंतर रहने से 
मुनियों का चारित्र प्रतिपादन करने वाला आचारांग द्वादशांग में आद्य 
स्थान में रखा गया है। सामान्यतया सप्रतत्वों का श्रद्धान करने वाले, 
सप्त व्यसनों से विमुख रहन वाले अगुम्नती श्रावकों के लिए मार्ग-दर्शक 
उपासकाध्ययन नामके सात अंग में किया गया है । 

असम्यक् तुलना : - गृहस्थ कहता है, कि में भी मोक्ष की आकांक्षा 

करता हूँ | मुझमें और मुनियों में लक्ष्य की अपेक्षा कोई अन्तर नहीं है ? 

यथार्थ में यह कथन सत्य की सीमा का अतिक्रमण करता है। 
मोक्ताभिलाषी मुनिगण अपना सर्वरव अर्पण करके मोक्ष का उद्योग करते 
हैं; निरन्तर आत्म शुद्धि के कार्य में सजग गहते हैं, कपायों तथा विकारों 
से बचने का प्रयत्न करते हैं; इससे विपरीत परिणमन ग्रहस्थ के जीवन 
में देखा जाता है। 

तालू में जीभ लगाकर यह कहना सरल है कि हम भी मोक्ष 
चाहते हैं, किन्तु उसके लिए जो ग्रहस्थ कुछ भी उद्योग न कर संसार 
का बंधन बढ़ाता जाता है, बह मुक्ति का प्रेमी है या नहीं है. यह कोई भी 
सोच सकता है ? हां, सुज्ञ मुक्ति के सच्चे प्रेमी साधुओं की सेवा श॒श्रुपा 
तथा जिनेन्द्र की भक्ति द्वारा विवेकी ग्रहस्थ परम्परा से मोक्ष का प्रेमी 
तथा भनुरागी कहा जा सकता है । 


जो ग्रहस्थ अहंकार एवं अविवेक की वृद्धि होने पर अपने को 
श्रमर्शों से ऊँचा मानते हुए सिद्धों के समुदाय के मध्य बेठने की बातें 


( रे८३ ) 


घनाता है, वह ऐस। अद्भुत बीमार है, जो औषधि से दवेष करता है, 
चिकित्सकों को अज्ञानी तथा अनुभव शून्य कहता है तथा अपने को 
रोग बिमुक्त बताता है। कुछ काल के बाद जब पाप कर्म का उदय 
ऐसी भ्रांव आत्मा को ठीक मार्ग दिखाता है, तब उसकी समभक में यह 
आ जाता है कि मैंने पूर्व में जो अहंकार और अविद्या का मार्ग पकड़ा था, 
बह मेरी बहुत बड़ी भूल थी । 


प्रश्न--श्राबकों के ब्रतादि के पालन द्वारा पुण्य बंध होता है । 
पुण्यबंध तो संसार का कारण है। ऐसे काये दान, पूजा, ब्रतादि को 
करने मे क्या लाभ हैं जिनसे जीब को मोक्ष नहीं सिलता है ? बंधन की 
दृष्टि से पुण्य और पाप समान हैं। 


समाधान--आत्मद्वितेपी जीब को सर्व प्रथम पापों से छूटय का 
उपाय आगम में बताया जाता हैं। एमोकार की आराधना, तीथेव॑दना, 
पूजा आदि के द्वारा पाप क। बन्‍्ध नहीं होता है। इनस पुण्य का बन्ध 
होता है। पाप पंक से सलिन पापी श्राणी को पुस्य का सार्ग बताया 
जाता है। जो गृहस्थ घन-घान्यादि के फेर से फंसा है, स्मणी के राग, 
रंग में जिसका मन रमा है, वह विपयी-हृदय मोक्ष का रहस्य बौद्धिक 
स्तर पर मानते हुए भी अनुमव के स्तर पर नहीं सोच सकता हैं। 
योगी ओर बिरागी के विचारों में बड़ा भारी भद हूं। जम्बू स्वामी के 
चरित्र में लिखा हैं कि उनके घर में विद्युघचोर चोरी के हेतु अनेक डाकुओं 
के साथ जब घुसा था, उस समय जंघू स्वामी की माता जिनदासी 
जग रही थी | 


विद्यु>चोर ने पूछा, माता आज इतनी राव बीत जाने पर भी 
तुम क्यों जाग रही हो ? 


माता ने कहा, “बेटा ! मेरा एक मात्र पुत्र जंबू कुमार विषयों से 
विरक्त हो गया है। सूर्योदय के उपरान्त वह मुनि बन जायेगा। मेरा 
भोही मन इसी से दुःखी दो रहा है। में सोचती हूँ, मेरी सारी संपत्ति 


( देपरे ) 

लेकर भी मेरे प्यारे बेटे को कोई तपोवन जाने स बिमुख कर सके, 
तो मुझे खुशी होगी। 

उस समय श्रेष्ठि रतन जम्बूकुमार के राजोचित वेभव तथा 
उसको जी ठणवत्‌ मान छोड़ने की जम्बू-स्वामी की भावना पर 
विद्युच्चोर की दृष्टि गई | वह मन ही मन बड़ा दुःखी हुआ । उसके 
मनमें अज्भू त भावों का जागरण हुआ । वह सोचने लगा, कहां विषय 
विरागी जम्बू कुमार और कहां विषयासक्त मेरा मन ! धिफ्कार है मेरी 
मनोव्त्ति को । 

गुणभद्र आचाये के शब्दों में विद्युल्चोर सोचता है; “एवं संपन्न- 
भोगोषि कि्तेष विर्सिसिति” इस प्रकार भोगों से संपन्न यह कुमार त्यागी 
बनता चाहता है । “थ्रिक्‌ सां धन-मिहाहत्‌ प्रविष्ट मितिनिंदु" 
(६० ६१ पर्व, ७६ उत्तर पुराण )-मुझे धिक्‍्कार है कि मैं घन हरण 
करने के गिए वहां आया हैँ । 

जम्बू स्वासी की निभल भावना बिपयों से विशक्ति की शुद्ध मुद्रा 
अंकिन है। ऐसी सासमिक स्थिति होते हुए भी बह जीव शुभ 
भावों के कारण पुरुय का बंध करता है । अत्यन्त सावधान «नोबली 
जितेन्द्रिय मुनीश्वर भी शुक्लप्यान के अंतम हुर्त प्रमाण काल को छोड़कर 
धर्मध्यान रूप शुभ उपयोग द्वारा पुण्य का बंध करते हैं। ऐसे उच्च 
चरित्र बाले विशुद्ध सम्यक्त्वी जीवों को जो एग्य प्राप्त होता है, उसकी 
असंयमी या मिश्यात्वी जीव कल्पना भी नहीं कर सकता है | 

शुद्धेपग्रोणी शुक्रूध्यानी मुनि के भो पुएय बंध +--उचच आत्माएं 
तीर्थंकर पदबी सहश पुस्य प्राप्ति के लिये सहन उद्योग करती द्दें। 
अपूर्व करण गुणस्थान मे शुवल्लध्यान होता है। वहाँ शुद्धोपयोग कहा 
गया है। उस गुणस्थान के छटवयें भाग में तीर्थंकर प्रकृति रूप पुस्य कर्म 
का बंध होता है। 

अविरत सम्यक्त्वी भी तीर्थंकर अक्कति का बंधक कहा गया है 
किन्तु श्रेष्ठ मुनि पद था रण करने वाली निर्मल आत्मा द्वारा बांधी गई 
तीथेंकर प्रकृति में तीत्र अनुभाग शक्ति रहती है । 


( डैपछ ) 


पुएय के फल की कथा गे कथा :--पुर्य के फल की कथा को 
धर्म कथा कहा गया है। उसे विकथा नहीं माना है। घबला टीका में 
वीरसेन आचाये कहते हैं, “संवेयशीणास पुणण - फल - संकहा”-- 
( भाग, एछ १०४ ) पुण्य के फल का निरूपण करने वाली संवेदनी 
कथा है। 'कार्णि पुण्ण-फलाणि ? तित्ययर-गणहररिसि - चक्‍्कवट्टि 
बलदेव-वासुदेव-सुर-विज्जाहरि-द्वीद्धिओ --- 

शंका :--पुण्य के फल क्या हैं ! 

समाधान : तीरथंकर, गणधर, ऋषि, चक्रवर्ती, बलदेव, वासुदेष, 
देव और विद्याघरों की ऋद्धियां पुण्य के फल हैं । 

प्रश्न ः- आजकल कुछ लोग पुरय और पाप को समान सोचते 
हुए पुण्य को ऐसे घृणित शब्दों में कहते हैँ, कि उसका उल्लेख भी 
सभ्यजनों में अयोग्य लगता है, तो कया पुण्य ऐसा ही बुरा है 
जैसा पाप है ? 

उत्तर-- पुण्य और पाप को समान मान पाप की पृजा करने वाले, 
पापियों के पापों का समथथन करने वाल, पापों का पोषण करने वाले तथा 
पुण्य ओर उसके फल की प्रश्ित रूप मे चर्चा करने बाले व्यक्ति दया 
पात्र हैं, कि तीत्र कर्मोद्य वश वे जीव दूसरों को पतन में लगाते हुए 
अपना भी सर्वनाश कर रहे हैं । दुःख है, कि ऐसे लोग अंधे की आंखों 
में अंजन आंजने के बहाने पिसी हुई कांच का चूरे आंजते हैं । 

मोक्ष पद की दृष्टि से आगम में पुर्य और पाप की समान कहा 
है, किन्तु दोनों में हेतु ओर फल की अपेक्षा भिन्न भी कही गई है। 
आगम मे गृहस्थों को पाप त्याग तथा श्रेष्ठ पुण्य संपादन के लिए प्रेरणा 
दी गई है। भगवान महावीर तीर्थंकर के गर्भ कल्याणक, जन्म कल्याणक, 
तप तथा ज्ञान कल्याणक में ती4कर पद की पूजा की गई हैं | यह क्‍या 
पुण्य के फल की समाराधना नहीं है! आचार वीरसेन स्वासी ने कहा 
है, कि तीर्थंकर पदवी पुण्य का फल है | सहस्रनाम पाठ में भगवान को 
पुर्य राशि कहा है। 


( रेप ) 


शुभंयु: सुख-साद्धृत पुए्यराशि-रनामयः 
धर्मपालो जगतपानों धर्मसताम्राज्य-नायक' || 


ऐसी स्थिति में धर्म क फल पुण्य की विवेक रहित निरन्तर निंदा 
का कार्य दशन मोहनीय के बंध का हेतु है; यह बात नही भूलना 
चाहिये। दशेन मोहनीय कर्म सत्तर कोड़कोड़ी सागर स्थिति वाला 
बड़ा भयंकर है । उसके उदय होने पर सम्यक्त्व की उत्पत्ति की 
कल्पना या सद्भाव की बात असंभव है । 


पुण्य और पाप यदि सर्वथा समान होते, तो पुण्य के फल का 
कथन करने वाली तथा पाप के फल का निरुपण करने वाली कथा 
के नाम भिन्न-भिन्न त होते | 


घबलाटीका मे लिग्ग है “शिव्येयणी णाम पाव-फल -संकह्ा”- 
पाप के फल का निरुपण करने वाली कथा निर्वेदनी कथा हैं | 


प्रश्न--पाप के फल कान हे (-- काशि पाव-फलारि ? ” 


उत्त--ग्रिय-तिरिय-कुमाणुस -- जोणीसु जाइ--जरा-मरण 
वाहि-वेयणा-दालिहाणि''-- नरक, तियंच और कुमानुष्य की योनियों 
में जन्म, जरा, मरण, व्याधि, बेदना ओर दारिद्र य आदि की प्राप्ति पाप 
के फल हैं ? पुरय और पाप के कारण ओर फलों की भिन्नता को देखकर 
आगम में पुर्य के संचय तथा पाप के त्याग का उपदेश दिया गया है। 


पुण्य--पाप को समान सानने वाले तथा पाप के विपक्ष मे मौन 
धारण कर पुण्य को बुरा कहने बालों से यह प्रश्न है कि स्त्रीपना वेश्या 
में है, साध्वी सती में भी है । दोनों के स्त्री वेद का उदय है | द्रव्यवेद, 
भाव वेद की अपेक्षा दोनों स्त्री हैं, किन्तु क्या दोनों को शील की दृष्टि 
से एक बराबर माना जायगा ? 


पुण्य का उदादरण सती रघ्री है। पाप का उदाहरण कुलटा स्त्री 
है दोनों की भिश्नता को कौन चारित्रवान व्यत्ति अस्वीकार करेगा? 


( रेप६ ) 


पुणय सेच्य का पंत्रित्र पथ--इससे परम कारुणिक एवं महान 
ज्ञानी आचारयो ने पाप से बचकर पुण्य के संचय के लिए भोगलोलुपी 
गृहस्थ को भेरणा दी है। आचार जिनसेन पुण्य संचय के लिए उपदेश 
देते हुए चतुविधमार्ग बताते हैं-- 
पुण्य जिनेन्द्र - परिपूजन - साध्यमाद्यम्‌ | 
पुएय॑ सुपात्र - गत - दान-समृध्थमेतत | 
पुण्य॑ ब्रतानुचरणादुपवास - योगात्‌। 
पुण्यार्थिनामिति चत॒ुष्टय - मजनीयम || २१६-२८ पव, महापुराण 
पहले तो पुण्य जिनेन्द्र देव के चरणों को पूजा द्वारा साध्य होता 
है। यह पुण्य सत्पात्र को दिए गए दान से उत्पन्न होता है। ज््तों के 
पालन से पुण्य प्राप्त होता है तथा उपबास से भी पुण्य फी प्राप्ति होती है । 
पुण्यार्थी व्यक्ति को उपरोक्त चार काये करना चाहिए । 


पुण्य प्राप्ति के कारणों से बिपरीत प्रवृत्तियों द्वारा पाप का संचय 
होता है। अनादि काल से यह जीव पाप के कार्यो को करता हुआ पाप 
के फलों को भोगता रहा है। पुण्य के उदय से यह जीब सर्वार्थेसिद्धि 
का देव होकर दूसरे भव में मोक्ष पाता है। बहां तेत्तीस सागर पयेन्त 
काल सुख से बीतता है। पाप के उदय से जीव सातवें नरक का नारकी 
होकर ऐसे दुःखों से व्याकुत होता हैं, जिनका करोड़ मुखों से भी बर्णन 
असंभव है । वहां भी तेतीस सागर प्रमाण आयु रहती है। आयु की 
घ्थिति की अपज्ञा सातव नरक का नारकी और साथ सिद्धि के देव 
समान हैं | इस आयु की स्थिति कृत समानता होते हुए अन्य बातों में 
उनमें तनिक भी समानता नहीं है | ऐसा ही पुस्य और उसके फल तथा 
पाप और उसके फलों के विषय में समालता और विषसमता को सोचना 
चाहिए। 


एक बिषय में समानता होने पर सभी बातों में समानता मानना 
अमपूर्ण है। नीम का फल और आस फल सामान्य की अपेत्ता 
एक हैं, किन्तु वे सर्वथा एक नहीं हैं। कौआ भले ही निबोरी को अच्छा 


६ दें८७ ) 


कहता रहे, किन्तु मनुष्य आम के स्तर पर निबोरी का मूल्य कभी नहीं 
करेगा | 
कारण भेद से काये भेद--न्याय शास्त्र में कारण भेद होने पर. 
कार्य की भिभ्नता मानी जाती है । शुभ उपयोग से पुण्य का बंध होता 
है, अशुभ उपयोग से पाप का बंध होता है । प्रबचनसार में कहा है :-- 
उवश्रोगो जदि हि सुहो पुणण जीवस्स संचयं जादि। 
असुही वा तथ पाव॑ तेसिमभावे शण्‌ चयमत्यि || ६४ ॥ 


जीव का उपयोग अर्थात्‌ भाव शुभ रूप है, तो पुण्य का संचय 
होता है । यदि उपयोग अशुभ है, तो पाप का संचय होता है। शुभ तथा 
श्रशुस रूप उपयोगों के अभाव में बंध नहों होता है । 
शुभ उपयोग और अशुभ उपयोग इतने ही भिन्न हैं, जितने हंस 
और बगुला हैं, यद्यपि दोनों ही धबल बर्णीय हैं। 
शुभ उपयोग--शुभ उपयोग का स्वरूप प्रवचनसार में इस प्रकार 
स्पष्ट किया गया है । 
जो जाणादि जिशणिदे पेच्छुदि सिद्ध तहेव श्रण॒गारे | 
जीवेस साखुकम्पो उबश्रोगी सो सुहो तस्स॥ ६५॥ 
जो अरहंत भगवान के स्वरूप को जानता है, सिद्ध भगवान को 
ज्ञान दृष्टि से देखता है; उसी प्रकार आचाय, उपाध्याय तथा साधु रूप 
अनगारों को जानता है तथा देखता है तथा सर्व जीवों पर अनुकम्पा भाव 
धारण करता है, उसके शुभ उपयोग होता है | इससे पुण्य 
का बंध द्वोता है । 
अशुभोपयोग--अशुभ उपयोग का स्वरूप इस प्रकार कह्दा है । 
उससे पाप बंध होता है । 
विसय-कसाओ गाढो दुस्सुदि-दुश्चित्तदुद-गोहि-जुदो | 
उग्गो उम्मग्ग-परो उबश्ोगो जल्स सो अछुहो ॥ ६६ ॥ 
जिसका उपयोग इंद्रियों के विषय तथा क्रोधादि कषायों से सलिन है, 
जो मिथ्या शास्त्रों का श्रवण, आर्त, रौद्र ध्यान रूप मन युक्त है, पर-निंदा 


( रेष्ण ) 


आदि में तत्पर दुष्टों की गोष्ठी में रहता है, जो हिंसा, चोरों, कुशीलं 
आदि नीच कार्यों में उद्यत रहता है तथा जिनन्द्र देव द्वारा कथित मार्ग 
से बिपरीत पथ में प्रवृत्ति करता है, वहु अशुभ उपयोग युक्त कहा 
गया है । 

इस प्रकार पुण्य और पाप के कारणों में भिन्नता होने से कार्यों 
में भिन्नता स्वीकार करना न्याय्य है | 
पुएय बंध का हेतु है उसका पक्त क्यो लिया जाय ६ 

शुंका-पुण्य कर्म बंध का ही भेद है | मुमुछ जीव के समक्ष 
मोक्ष में बाधक बंध की सामग्री रूप पुण्य की चर्चा करने में क्‍या लाभ 
है पंचास्तिकाय मे स्पष्ट शब्दां सें लिग्या है, कि भक्ति आदि से पुण्य 
होता है, कर्मों का क्षय नहीं होता; अतः कर्मज्ञय के प्रेमी के समत्त बंध 
की वारतों असम्यक्‌ है। कुदकंद स्वामी की पंचास्तिकाय की वाणी 
ध्यान देने योग्य है | 

श्ररहं त-सिद्ध-चेदिय-पवयणु-गण- णाण- भत्ति-संपरणो | 
बंधाद पुण्णं बहुसो सदु सा कम्मक्खयं कुशवि॥ १७३॥ 

जो पुरुष अरहन्त भगवान, सिद्ध परमेष्ठी, उनकी प्रतिमा, 
जिनागस, चतुर्विध सघ तथा ज्ञान के साधनों में भक्ति धारण करता है, 
वह सहान पुण्य का बंब करता हूँ, किन्तु उससे कर्सों का क्षय 
नहीं होता | 

समाधान--यह बात सत्य ८ कि पुण्य बंध के कारणों से कर्मज्षय 
नहीं होता । कमज्षय के लिए निविसल्प ससाधि रूप शुक्ल ध्यान कारण 
है। उसका प्राप्ति इस पंचम काल में नहीं कही गई है । 

पंचम काल में केवल धर्मध्यान कहा गया है। वह शुभ परिणाम 
रूप है। आते आर रोद्र ध्यान अन्दिकाल से चले आ रहे हैं । यदि 
जीब ने पुण्यदंध के कारण धर्मध्यान की उपेक्षा की तो, उसे आत 
ओर रौद ध्यान पकड़कर दुःख-प्रचुर कुगतियों में भटकाए ब्रिना न 
न रहेगे। पंचमकाल के शरण के |लए शुभ उफ्योग ही एकमात्र शरण है, 


( श८६ ) 


जिसका फल पुण्यकर्म का बंध है | पुण्य के बंध के प्रति उपेक्षा करने का 
अथे यही होगा कि यह शुभोपयोग को छोड़े । उस दशा में यह पाप रूपी 
राक्षस उसको अपने पंजों के नीचे दबाए बिना न रहेगा । 

इसीलिए महान कुशल आचार्यों ने अ्रध्यात्म की दृष्टि से जहाँ 
पुण्य को विभाव भाव कहा है, वहाँ उसके संग्रह के लिए उपदेश भी 
दिया है। मोह के जीतने की चर्चा और वीतराग विज्ञानता को प्राप्त 
करने की वार्ता जितनी सरल है, उनकी उपलब्धि उनसे अनंत गुनी 
कठिन है। 

ऋष्िन चार बाते--आगस में कहा है कि थार बातें वड़ी कठिनता 
से सिद्ध होती हैं-- 

श्रक्लाण रसणी कम्माण में ही तह वयाण बंभं च | 
गुत्तीण य मणयगुत्ती चउरो वुक्‍खेश सिज्म॑ति॥ 

इन्द्रियों में रसना, कर्मो में मोहनीय, त्रतों में अहद्यचये ओर 
गुप्तियां में मनोगुष्ति, ये चारों ही बातें बड़ी ही कठिनता से सिद्ध हुआ 
करती हैं । 

इस प्रसंग में यह बात ओर स्मरण योग्य हैं कि ग्रहस्थ अवस्था 
को स्वीकार करने वाला व्यक्ति मोहनीय कर्म की गहरी बीमारी से 
जजरित शक्ति वाला होता है। मोहोदय स उसे बाह्य पदार्था में सुख का 
भ्रस हुआ करता है, इसलिए बह अनेक प्रकार के कप्टों की भोगता हुआ 
भी घन आदि सामग्री के संचय करने में तथा तुन्छ भोगों में अपना 
बहुमूल्य जीवन नष्ट करता है। ऐसे असमर्थ व्यक्ति को रोग रहित 
बना मोह कर्म से युद्ध करने योग्य शक्ति-संपन्न बनाने के लिए चतुर 
चिकित्सक की कारये परद्धात का अपनाना पड़ता है । 

सुकुमार पद्धति :--आत्मानुशासन में लिखा है, कि इस जीव की 
बालक के समान सुकुमार पद्धति के द्वारा सरल चिकित्सा की गई है 
क्योंकि यह जीव मोह के रोम से अत्यन्त अशक्‍त बन गया है! यह 
विषय सुखों को छोड़ना नहीं चाहता । इसकी रुचि इन्द्रिय जनित सुखों 


( ३६० ) 


फी ओर है, अत्तः चतुर शिक्षक के रूप में इन्द्रिय सुखों की चाशनी के 
भीतर अपनी त्याग रूप कढ॒ औषधि इसे देते हैं । 


बालक पाठशाला में नहीं आना चाहता ओर बह उससे दूर 
भागता है। ऐसी स्थिति में गुरुजी उसे प्रारंभ में मिष्टान्न देते हैं, ताकि 
उसकी रुचि आने की ओर कस न हो | धीरे धीरे बालक वयस्क बनता 
है | फिर उसे मिठाई की जरूरत नहीं रहती | उसे बिद्या में स्वयं रस 
मिलने लगता है | 

इसी प्रकार विषय लोलुपी जीव को कहते हैं--यदि तृने धर्म का 
शरण ग्रहण किया और पुण्य की पूंजी इकही की, तो तुकको मलुष्य 
पर्याय तथा देवावस्था में कल्पनातीत सुख मिलेंगे। जब बह धर्म के 
मार्ग में लग जाता है, तब उसे क्रम-क्रम से उसकी पात्रता और शक्ति के 
अनुसार आगे का सार्ग बतलाया जाता है । 


शुभेषयेग मध्यम मरै-यहदि प्रारंभ में ही बिपयों के पूर्व त्याग 
की समस्या समक्ष ला दी जावे, तो यह विषयासक्त सोही प्राणी जिनेन्द्र 
के शरण को छोड़कर मिश्यात्तियों के कुचक्र में फंसकर अपना अहित 
करेगा, इसलिए इस जीत्र की सधी भलाई भी हो और इसकी विषयों 
की मसता को बिशेष चोट भी न पहुँचे, ऐसा शुमोपयोग रूप पुण्य 
प्रदाता मध्यम मार्ग बताया गया है । 

यह कौन नहीं जानता कि आठों कर्म जब दँय हें, तब पुण्यकर्म 
केसे उपादेय होगा ! परन्तु परिस्थिति विशेष के अनुसार पुण्य का सहारा 
लेना उसी प्रकार आवश्यक बन जाता है, जेसे वृद्ध व्यक्ति को आत्मरक्षा 
के लिए लाठी लेना आवश्यक हो जाता है। 


मार्मिकर कथन--महान योगी गुणभद्र स्वामी ने आत्मानुशासन 
में बड़ी सार्मिक तथा गंभीर अनुभव पूर्ण बात लिखी है -- 
शुभाशुभे पुण्यपरापे सुखदु:खे च पट त्यम | 
हितमांद्र - मनुष्ठेयं शेषत्रय - मथाहितम्‌ ॥ २६६ ॥ 


( रे६१ ) 


शुभ ओर अशुभ, पुण्य और पाप, सुख और दुःख ये छह हुए । 
इन छुद्ट के तीन युगलों में से आदि के तीन अर्थात्‌ शुभ, पुण्य 
तथा सुख आत्मा के लिए हितकारक होने से अचरणीय हें तथा शेषत्रय 
अशुभ, प|प तथा दुःख अहितकारी होने से त्याज्य हैं । 
टीकाकार आचाये प्रभाचनचः ने 'शुभाशुभे प्रशस्ताप्रशस्तो 
वाक्कायमनो-व्यापारो” लिखकर शुभ तथा अशुभ की इस प्रकार 
व्याख्या की है। प्रशस्त सन, बचन तथा काय की क्रिया को शुभ कहा 
है तथा अप्रशस्त सन, वचन तथा काय की क्रिया को अशुभ कहा है। 
प्रशस्त योग द्वारा पुण्यकर्म का आखब होत। है और उस पुण्य के 
विपाक द्वारा सुख्य की सामग्री प्रात होती है। अशुभ योग से पाप का 
आखब होता है | उससे दुःख होता है । 
साता-असाता वेदनीय साता बेदनीय के उदय होने पर सुख 
मिलता है और असाता के रदय होते पर प्रयत्न करने पर भी विपत्ति 
पिण्ड नहीं छोड़ती है | ऐसी सर्वज्ञदेव की देशना है | 
वरांग चरित्र म॑ लिख है :-- 
दान-धम-दया-क्षाति - शौच-त्रत-तपोजिता: । 
शील संयम-गुप्ताश्च सात बध्न॑ति जन्तव ॥| प८-स्ग ४॥ 
दान, धर्म, दया, क्षमा, निलभिवृत्ति रूप शौच धर्म, त्रत, तप 
शील, संयम युक्त ध्राणी साता वदनीय का बंध करते हैँ । 
उस साता वेदनीय के बंध से क्या होता है, यह कहते हैं :-- 
यत्सुखं त्रिषु लोकेषु शारीरं वाथ मानसम्‌) 
तत्सव॑ सातवें द्स्य कमंण; पाक उच्यते || ३०-४ ॥ 
तीनों लोकों मे जो शारीरिक तथा मानसिक सुख प्राप्त होता है, 
बह सुख साता वेदनीय क उदय जनित है । 
आचाये पुनः कहते हैं :-- 
दुःख - शोक - वधाक्रन्द - बंधनाहार - रोधनम्‌ । 
असातवेदनीयस्थ कर्ण: कारणं भूवम ॥|५७ ४॥ 


( ३६२ ) 


दुःख, शोक, वध, आक्रन्दन ( भयंकर रूप से रुदन करना ) 
बंधन तथा आहारपान का निरोध करने से नियमतः असाता वेदनीय 
कर्म आता है । उपरोक्त काये चाहे स्व सम्बन्धी हो, पर संबंधी हों 
अथवा उभय संबंधी हों, उनसे असाता का आखव होता है । 


8. पे 


जो यह धारणा बांधे हें, कि साता के समान असाता है। 
दोनों के फल में अन्तर नहीं है, उनके भ्रम को दृर करते हुए 
आचाये कहते हैं :-- 
यह :ख॑ प्रिषु लोकेपु शारीरं वाथ मानसम | 
समरतं तदसातत््य करमंग॒ः पाक उच्यते ॥ ५६- सगे ९: 


तीनों लोकों मे जो शारीरिक तथा मानसिक दु»ख होता है, 
यह सब असाता वदनीय कर के फल रूप है । 


सच्चे निज सुख का प्रेम -जिस जीव का विश्वास शारीरिक 

तथा मानसिक सुखों से दूर हो गया है और जो आत्मिक सुख को 
ही सच्ची निधि मानता है, जानता है तथा उस पर हृदय से विश्वास 
करता है, वह क्षणसात्र मे उस इंद्रिय जनित सुख रूप श्रेष्ठ वभव को 
भी छोड़ देता है! । श्रेष्चिर सुकुसाल को मुनिराज ने कहा था 
“अरे भोले प्राणी ! तेरा जीवन तीन दिन शेप है; अब भी विषय 
सुखों की सेवा को छोड़कर परिग्रह का त्याग कर ओर मुनिपद्‌ को 
स्वीकार कर'! | उस समय सुकुमाल के हृदय में गुरूके बचन पहुँच गए। 
उन्दों ने बेभव वी छी इकर दिगम्बरत्व के मार्ग को प्रेम पूर्वक अंगीकार 
करके आत्महित की उच्च स धना की ! 
सागारघमीमृत म॑ लिखा है : 

शिरीष -मुकुमाराग: खाद्यमानोइतिनिदंयं । 

श्रंगाल्या सुकुमारो प्सून विससज न सत्यथम्‌ || १०३--८ 


शिरीप पुष्प के समान कोमल देह बाले सुकुमाल मुनिराज का 
शरीर खगाली ने अत्यन्त निर्देयता पूर्वक भक्तण किया; ऐसी स्थिति में 


( ६३ ) 


सुकुमाल ने प्राणों का परित्याग कर दिया, किन्तु प्रशस्त मार्ग को नहीं 
छोड़ा | इस प्रकार महान कष्ट सहन करते समय आर्तयान का उदय 
होना सहज स्वाभाविक वात थी, किन्तु स॒ुकुमाल मुनि उस विकार से 


ऊ 


बिमुक्त रहे आए और उन्होंने घर्मध्यान को नहीं छोड़ा । 


येगी का अनुभव-- इसका क्या रहस्य है, इस विपय में योगीश्वर 
पृज्यपाद स्त्रासी का कथन अत्यन्त गंभीर तथा अनुभव परिपूर्ण है। 


उन्होने इष्ठोपदेश में लिखा है :-- 


आत्मानुष्ठान-निष्ठस्य व्यवहर-बहि' स्थिते. | 
जायते परमानद: कश्रिद्योगेन योगिन: ॥ ४७ ॥ 
श्रानंदो निर्दहत्युद्थ कर्मेन्यनमनारतम्‌ । 

न चासो खिद्ते योगी बहिदुःखेप्यचेतन. || ४८ ॥ 


लोक व्यवहार को छोड़कर आत्मा के अनुप्ठान में निमग्न भेद 
बिज्ञानी योगी को अध्यात्म योग के कारण परम आनन्द प्राप्त होता 
है। उस आत्मानन्द के द्वारा वह परिग्रह परित्यागी योगी बाह्य दुःखों 
के विषय में अचेतन सा-संज्ञा शून्य होता हुआ तनिक भी दुःखी नहीं 
होता है। इससे बह निरन्तर कर्म रूपी इधन का नाश करता है | 


विशुद्ध ध्यान के हेतु पर्भ्रिद त्याग आवश्यकर-ए्सी श्रवस्था 
परिग्रह त्यागी अहिसा महात्रवी दिगम्बर मुनीखरों के ही होती दे। 
बस्रादि परिग्रह की आकुलता तथा देशवभाल में कहां ओरेछ्ठ ध्यान हो सकता 
है| पात्रकेसरि स्तोत्र का यह कथन अत्यन्त सार्मिक तथा अनुभव 


पूर्ण है :-- 


परिग्रहवतां मयमवश्य. मापश्ते । 
प्रकोप-परिहिसने च परुषानत-व्याहती ॥| 
ममत्व - मथ. चौरतों स्वमनसश्च विकश्वान्तता | 
कुतो हि कलुषात्मनां परमशुक्लसद्‌-ध्यानता || ४२ || 


( छह ) 


परिग्रह को धारण करने वालों के मनमें नतियमतः भय का सन्धाव 
रहता है । क्रोध, हिंसा, के भाव होते हैं। कठोर तथा असत्य वचनालाप 
होता है। मनमें ममत्व भाव रहता है। चोरी की अशंका के कारण 
चित्त में चंचलता रहती है। ऐसे कलुषित परिणाम वालों के केसे श्रेष्ठ 
शुक्ल ध्यान हो सकता है? यही कारण है कि ध्यान की उच्च अनुभूति 
पूर्ण चर्चा तथा चिन्तन में वे साधु वेष घारी लोग आगे नहीं आ पाते, 
जो परिप्रह-पिशाच के विकार से विमुक्त नहीं बन पाए हैं। 


अंधानुकरण से हानि-सनुष्य अपने हृदय पर हाथ रखकर 
सोचे कि क्या उसकी आत्मा मनस्वी सच्चे मुनियों के समान बन गई है 
या वह शारोरिक तथा मानसिक सुखों में उलभी हुई है, तब पता चल 
जायगा कि वह कितने पानी में है। अपनी सामथ्ये तथा योग्यता का 
विचार बिना किए बड़ों का अनुकरण कभी-कभी संकट का कारण बन 
जाता है । 


कहते हैं एक बेल की पीठ पर शक्कर लदी थी। उस कुशल 
वृषभराज ने नदी में से जाते समय कुछ क्षण पानी के भी३र बेठकर 
विश्नाम किया | फलतः पानों ने शक्कर को शबंत का रूप प्रदान किया | 
बेल का बोका हलका हो गया | वह आनन्द से आगे बढ़ गया | 


उस बेल को देखकर एक धोबी के गर्दभराज ने बेसा क्रिया। 
उसकी पीठ पर कपड़ों का ढेर लदा था । पानी में बेठने से कपड़े पानी 
से गीले हो गए और उनका वजन घटने के स्थान में इतना बढ़ गया कि 
बचारा गधा बेठने के बाद उठ न सका और उसे प्राणों से हाथ धोना 
पड़ा | बेल का बिना विचारे तथा अपनी परिस्थिति आदि को बिना 
सोचे गर्दभ राज ने अनुकरणश कर जेसी दुर्गति पाई, बसी ही स्थिति 
अध्यात्म के रहस्य को ठीक-ठोंक न जानकर मुनीन्‍्द्रों के मार्ग का 
अनुकरण करने वाला मृढराज अपनी तथा अपने साथियों की दुर्गति 
करता है। 


( ३६४ ) 


आवक जीवन का सार-पग्रहस्थ जीवन संक्षिप्त शब्दों में इस 
प्रकार प्रतिपादन किया गया है :-- 


सम्यक्त्वममलममला न्यग़ु-गुण-शिक्षात्रतानि मरणान्ते | 
सललेखना व्‌ विधिना पूर्ण: सागार - धर्मोयम्‌ ॥ १२--१ 


लिर्मल सम्यग्द्शन, निर्दोष अणाच्नत, गुशत्रत तथा शिक्षा त्रत 
रूप बारह ज्रतों का पालन तथा मरण के अन्त में विधि पूर्वक सल्लेखना 
यह परिपूर्ण सागार धर्म अथवा उपासकाचार है | 


कमे की शुक्ति ;--पुरुषार्थी सत्पुरुष अपनी वासनाओं पर विजय 
प्राप्त करता हुआ कर्मों के नाश का जोरदार उद्योग श्रमण अबस्था 
में आरम्भ करता है, किन्तु कर्मोद्य की बलवत्ता भी नहीं भुलाई 
जा सकती । जिस कर्मोदय के कारण आत्मा अपने शाश्यतिक आनन्द 
का अनुभव नहीं ले पता, सर्वज्ञता की दिव्य ज्योत्ति से वंचित रहता 
है. और संसार में जन्स-मरण का दुःख उठाया करता है, उस कर्म 
की शक्ति भी अपार माननी होगी । कार्तिकेयानुप्रेक्ञा में लिखा है :-- 


कावि श्र१च्वा दीसदि पुग्गल दव्वस्स एरिसी सत्ती । 
केवलणाण-सहाओो विणासिदो जाइ जीवस्स ॥ २११॥ 


पुदूगल द्रव्य की भी कितनी अपूर्व शक्ति है, जिसने जीब के 
केवलज्ञान स्वभाव का लोप कर दिया है । 


जिन कर्मा ने आत्मा को अनादिकाल से दास से भी गया बीता 
कर दिया है, उत कर्सो के विनाश का काये अत्यन्त गम्भीर है| सर्वज्ष 
जिनेन्द्र के द्वारा प्रतिपादित अनेकान्त शासन के प्रकाश में जीव यदि 
ससथे उद्योग करता रहेगा, तो वह अवश्य जयश्री को प्राप्त करेगा । 
कर्सों के क्षय करने को रक्तत्रय रूपी अखर चाहिए । वीरसेन स्वामी 
ने लिखा है “आचाये परमेष्ठी रक्त्रय रूपी तलवार के द्वारा मोहरूपी 
सेना का नाश करते हैं। उस रज्षत्रथ का प्राणाधार सम्यग्दशैन है, 
किन्तु सम्यक्चारित्र के बिना रत्त्रय की पूर्णवा असम्भव है। भगवान 


€ ईैे३ ) 


ने प्रथम तथा सप्तम अज्ञ हारा सकल संयम तथा एक देश संयम के 
मार्ग पर प्रकाश डाला था । 


ऋआउव अंतकृतदशांग--आठवें &ग का नाम अन्तकृत्‌ दशांग 
है। एक एक तीथ्थेंकर के तीथेकाल में दस-दस मुनिराज महान उपसर्ग 
सहन कर इन्द्र आदरिक द्वार की गई पूजा आवि प्रातिहाय रूप प्रभावना 
का प्राप्त कर कर्म क्षय के अनन्तर संसार का अन्त कर मुक्त हुए । 
संसार का अन्त करने के कारण उन्हे अन्तकृत्‌ कहा गया है। ऐसे 
अन्तकृत्‌ दस महापुरुषों का वर्णन करने बाले आठवें अंग का नाम 
अन्तभृन्‌ दशांग है! 

वर्घेसान भगवान के तीशे में (१) नरम, (२) मतंग, (३) सोमिल, 
(४) रामपुत्र, (५) सुदर्शन, (६) यसलोक, (७) बलिक, (5) किप्कंबिल, 
पालम्बष्ट, (१०) पुत्र, ये अंतकृत केबली हुए । इसी प्रकार वृषभादि 
तौथकरों के तीथे में दुस दस अंतकृन्‌ केबली हुए हैं । 

नवम अनुत्तरापपादिक अग--नवभ अंग का नाम अनुत्तरीपपादिक 
है । उपपाद है प्रयोजन जिनका उन्हें ओपपादिक कहते हैं--“डपपादः 
प्रयाजन येपा ते ओपपादिकाः" प्िजय, वेजयन्त, जयर्त, अपराजित 
ओऔर स्वार्थसिद्धि रूप पंच अनुत्तर बिसानों में उत्पन्न होने वाले प्रत्येक 
तीथंकर के तीशे स्बंधी दस-दस मुनीश्वरों का वशंत है, जिन्होंने महान 
उम्र उपसर्गा को शातभाव से सहन कर बड़ी पूजा पाई, समाधिपृर्वक 
प्राणों का त्याग किया तथा अनुत्तर विसानां में जन्म लिया। व्धमान 
भगवान के तीर में जो दस महामुनीश्यर तथा घोर उपसर्ग विजेता 
समपुरुष हुए, उनके नाम आगम में इस प्रकार आए हू (१ ) ऋजुदास 
(२) धन्य (३) सुनक्षत्र (४) कातिकेय (४ ) नन्‍्द्‌ (६ ) नन्‍्दन 
(७ ) शालिसद (८) अभय (£ ) बारिपेण (१०) चिल्लातपुत्र | इसी 
प्रकार वृषभादि तीयंकरों के तीथे मे भो दस दस सहामुनि हुए, जिन्होंने 
दारूख उफ्लर्ग सहून फिया ओर इन्द्र आदि के द्वारा पूजा प्राप्त की तथा 
अनुसतर किसान में जन्म प्राप्त किया । 


( रे७ ) 


प्रश्न व्याकरण दशुमांग - प्रश्न व्याकरण नामका दसकवां अंग 
है। इस अंग में प्रश्न के अनुसार हत, नष्ट, मुष्टि, चिन्ता, लाभ-अक्ताभ, 
सुख-दुःख, जीवित-मरण, जय-पराजय, नाम, द्ृव्य, आयु और संख्या 
का प्रश्न के अनुसार अतीत, अनागत तथा वर्तमानकाल संबंधी यथाथे 
सम्राधान के उपाय रूप व्यास्यान किया गया हैँं। “प्रश्नस्य व्याक्रियते 
यस्मिन्‌ तत्‌ प्रश्नव्याकरणं ।” जिसमें त्रिकाल संबंधी प्रश्नों का निरूपण 
किया जाता है, वह प्रश्नव्याकरण है। इस अंग में शिष्य के प्रश्न के 
अनुसार चतुर्विध कथा का निरूपण किया गया है। 


घवला टीका में ( भाग (-प्रष्ठ '०६ ) इन कथाओं का स्वरूप 
निरूपण करने वाला यह पद्म उद्धृत किया गया है- - 


गआ्क्षेपणी ततल्वविधानभूता विज्ञेंपिणी तत्व-दिगंत-शुद्धिम । 
संवेगिनी धर्मफल- प्रपंचा नियेगिनी चाह कभा विरागाम्‌ || 


+ तत्वों का निरुपण करने वाली आक्षेपणी कथा है। तत्व स 
विमुख हो दिशान्तर को प्राप्त दुई दृष्टियों का शोधन करने बाली 
अर्थात एकांत मत का शाधन कर स्व समय ( स्वसिद्धान्त ) की स्थापना 
करने वाली विक्तेपिणी कथा है। धर्म के फल का विस्तार से बेन करने 
बाली संवंगिनी कथा हैं | बेराग्य उत्पन्न कर ने वाली निर्वेगिनी कथा है । 2 


वीरसन स्वामी ने धवला टीका मे लिखा है कि जिसने जैनधर्म 
के रहस्य को नही समभा है, उसके सगक्ष अन्य सिद्धान्तों की कथाओं 
का प्रतिपाएन करने पर संभव है, कि व्याकुल्न चित्त श्रता मिथ्यात्व को 


+ आत्षिप्यते मोहात्‌ तत्व॑ प्रत्याकृष्यत श्रोताञ्नयेत्याक्षेपिणी-अ्िधान- 
राजेन्द्रकोष । 
> गोम्मटखार टीका में संवेमिन। के स्थान पर संवरजिनी तथा निर्वेगिनी 
के स्थान पर निरवेजिनी नाम प्रयुक्त हुआ है । 


( हेधंद ) 


स्वीकार कर ले। इसलिए उसके समत्त शेष तीन कथाओं का उपदेश 
देना चाहिए, विक्षेपिणी का नहीं | + 


जो पुस्य-पाप के स्वरूप को जानता है, जो जिन शासन में 
अनुरक्त है, जो भोग और विषयों से विरक्त है और तपशीक्ष और नियम 
से युक्त है, ऐसे पुरुष को ही पश्चात्‌ विक्षेपिणी कथा का उपदेश देना 
चाहिए अर्थात्‌ ऐसे सुसंस्क्ृत रुचिसंपन्न व्यक्ति के समक्ष एकान्तवाद का 
निराकरण रुप कठिन विवेचन करना चाहिए | इससे यह स्पष्ट हो जाता 
है, कि एकान्त सिद्धान्तों के निराकरण की कथा सामान्य दृष्टि वालों के 
समक्ष करना उचित नहीं है । वक्ता को विवेक से काये करना चाहिए। 
सत्कथा के श्रवण द्वारा श्रोता का अंतःकरण पवित्र होता है। श्रोता की 
पात्रता, योग्यता तथा रुचि को ध्यान में रखकर विवेकी वक्ता कथाओं का 
निरुपण करता है। यदि वक्ता ने विवेक से काये न किया तो, वह 
श्रोताओं को सच्चे कल्याण मार्ग में नहीं लगा सकेगा | धर्म का उपदेश 
देने वाले का कर्तव्य है, कि वह सच्चे मार्ग का प्रतिपादन करे । 


जिनसेन स्वामी ने महापुराण मे लिखा हे- 


भ्रेयो5र्थ केबल बूयात्‌ सन्मार्ग शरुयात्र वे । 
भ्रेयोडर्था हि सतां चेष्टा न लोक-परिपंक्तये | १४४-१ ॥ 


बक्‍ता को कल्याण सार्ग का निरूपण करना चाहिए तथा श्रोताओं 
को हितकारी मार्ग का उपदेश सुनना चाहिए। सत्पुरुषों की क्रियाएँ 
सच्चे कल्याण के लिए होती हैं, न कि लौकिक सन्‍्मान आदि की प्राप्ति 
के लिए । उन्होंने इन कथाओं के विषय में इस प्रकार स्पष्टीकरण 
किया है :- 


+ श्रावक तथा मुनिधम के कथन रूप चरणानुयोग, तीथेकर श्रादि के 
चरित्र रूप प्रथमानुयोग, करणानुयोग तथा पंचास्तिकाय श्रादिक के कथन रूप 
द्रब्यानुयोग का अन्यमत की शंका रहित निरुपण करना आ्राक्पणी कथा है--- 
( जीवकांड टीका ६० ७६८ ) 





( शैे£ं ) द 


श्राक्षेपिणी कथां कुर्यात्पाश्ः स्वमत-संग्रहे 

विज्ञेपिणीं कथां तज्श: कु्याद्‌ दुमत-निम्रदे ॥ १३५ ॥ 
संवेजिनी कथां पुण्यफल - संपत्पर्पचने | 

निर्वेदिनी कथां कुर्याद्वेराग्य-जननं प्रति॥ १३६-१॥ 


बुद्धिमान पुरुष को अपने सत की स्थापना हेतु आक्षेपिणी कथा 
कहना चाहिए | मिथ्या मत का खण्डन के हेतु विशेषज्ञ को विक्षेपिणी 
कथा कहना चाहिये | पुण्य के फलस्वरूप संपत्ति का व्याख्यान करने के 
संवेजिनी कथा कहना चाहिए तथा वेराग्यभावों की उत्पत्ति के लिए 
निर्बंदिनी कथा कहना चाहिए । )< 


सत्कथा के श्रवण द्वार यह जीब पुण्य प्राप्त करता है। उसके 
फलस्थ॒रूप वह ज्ञोकिक सुम्बों को प्राप्त कर आगासी सोक्ष को प्राप्त 
करता है। महापुराणकार के ये शब्द अत्यन्त सा्मिक हैं :-- 
सत्कथा - श्रवणात्पुण्यं श्रोत॒यदूषचीयते । 
तेनाभ्युद्य-ससिद्धि: क्रमान्ने. अ्ेयसी स्थिति: || १४७. १॥ 
सत्कथा के श्रवण से श्रोता को जो पुण्य प्राप्त होता है, उससे 
बह अभ्युदय को पाकर क्रम से मोक्ष को प्राप्त करता है। 


स्यरहवं अंग विषाक सृत्र--विपाकसूत्र नामके ग्यारहवें अंग में 
पुरय और पाप रूप कर्मों के विपाक अ्रथीत फलों का वर्णन है-- 


किननन- नली 3>-न०> 





2 तन्न प्रथमानुयोग - करणानुयोग - चरणानुयोग - द्रव्यानुयोगरूप - 
परमागम - पदार्थानां तीर्थकरादि इत्तांत - लोकसंस्थान - देश - सकलयतिधर्म - 
पंचास्तिकायादीनां परमतशंकारइित कथन मारक्षेपिणी कथा। प्रमाण-नयात्मक- 
युक्तियुक्तदेतुत्वादिबलेन . सर्वेथेकांतादि - परसमयार्थनिराकरणरूपा .विक्ञेपिणी 
कथा । रललत्रयात्मकपर्मानुप्ठान-फलभूत-ती्थकरा्रेश्वर्य-प्रभाव-तेजो-शान - सुखादि 
वर्णना रूपा संवेजनी कथा | संसारशरीर-भोग -रागजनितदुष्करम फलनारकादि - 
दुःख-दुष्कुल-विरुपांग-दारिद्रथापमान - दुश्खादिवणनाद्वारेण वैराग्य - कथनरुपा 
निर्बेजनी कथा | गो० जीवकार्ड संस्कृत टीका प० ७६४-६६ ॥ 
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“पुएण-पाव-कम्साणं विवायं परणेदि” |(घवला टीका, भा० ९, ए. १२७) 
शुभ अशुभ कर्मों का तीत्र, मंद, मध्यस भेद रूप शक्ति, स्वरूप, अनुभाग 
का द्रव्य, क्षेत्र-काल तथा भांव का आश्रय ले फलदान परिणति रूप 
उदय को विपाक कहा है । “बिपाक सूत्रयति वर्णयति इति विपाकसूत्रम्‌”- 
विपाक का वर्णन करने वाला विपाक सूत्र है। 

बएरहआं अंग दृष्टिवाद-- बारहवें अंग का नाम दृष्टिबाद है; 
“रुषां रृष्टिशतानां त्रयाणां त्रिषष्युत्तराणां प्ररूपणं निम्रहश्व दृष्टिबादे 
क्रियते”* इस दृष्टिवाद अंग में तीनसी त्रेसठ मिथ्या दृष्टियों का 
निरूपण करने के साथ उनका निराकरण किया गया है| 


इस दृष्टिवाद नामके अंग में कौत्कल, कार्ठे विद्धि, कौशिक, 
हरिश्मश्रु, मांद्धपिक, रोमश, हारित, मुग्ड, आश्वलायन आदि एक्सौ- 
अस्सी क्रियावादियों के मतों का; मारीचि, कपिल, उलक, गा्ये, 
व्याधभूति, वाडबलि, माठर, और मौद्गल्यायन आदि अक्रियावादियों 
के चोरासी मतों का, साकल्य, थाल्कनि, कुथुमि, सात्यम्ुग्रो, नारायण, 
कठ, माध्यंदिन, मौद, ५प्पलाद, बादरायण, स्विष्टिक्य, देतिकायन, 
बसु और जैमिनी आदि अज्ञानवादियों के सड़सठ मतों का तथा 
वसिष्ठ, पराशर, जतुकर्ण, वाल्मीकि, रोमहर्षणी, सत्यदत्त, व्यास, 
ए्लापुत्र, ओपमन्यु, ऐन्द्रद्त आर अगस्त्य आदि पेनयिक् बादियों के 
बत्तीस कुमतों का बर्एन तथा निराकरण ऐ | 
६३ कयादियों की उपरोक्त संस्या का प्रतिवादन करने बाली 
यह गाथा सर्वाशसिंड्धि में पृज्यपाद स्वामी ने उदध्ृत की है :-- 
असिदिसिद किरियाए अ्व्िकरियाणं व होइ चुलसीदि । 
सत्तच्छुण्णाणीणं. वेगइयाण त॒ बत्तीस॑ ॥ 
उपरोक्त तीन सो जेसठ एकान्तवादियों के सिवाय गोम्सटसार 
कर्मकाण्ड में दववाद, पोरुषब,द, लोकपाद रूप एकान्तबादों का उल्लेख 
किया गया है। इन एकान्त सिद्धान्त के द्वारा व्याकुलता उत्पन्न होती 
है तथा अज्ञानी व्यक्तियों के चित्त का हरणु होना है- 
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पाखंडिणं वाउलकारणारि श्रण्णाणि चित्ताणि हरंति ताणि || प्प्छू+- * 
( गोम्मटसार कमेकाएड ) 
नव्वाद-नेमिचन्द्र सिद्धान्त चक्रवर्ती ने कमेकांड में कह गाया दी है-- 
जावदिया वयण-बहा तावदिया चेव होंति शयवादा | 
जावदिया शय-बादा ताबदिया चेव होंति परसमया | ८६४ ॥ 
जितने वचन मार्ग हैं, उतने नयवाद हैं। जितने नयवांद हैं 
उतने ही पर समय हैं। सापेक्षता युक्त वाद नयवाद है; निरपेज्ञता युक्त 
वे ही मिथ्याबाद हो जाते हें । 
सस्यक तथा मिथ्या मत :- एकान्त पक्त प्रहण करने से अन्य पक्ष 
एकान्तवादी हो जाते हें। कर्थंचित्‌ अर्थात्‌ अनेकान्तरूप पक्ष लेने से 
वे ही सम्यकवाद द्वो जाते हैं । जैनमत तथा अन्य मत में यही अन्तर 
है। श्राचाये कहते हैं :-- 
पर-समयाणं वयणं मिच्छें खलु होइ सब्वहा वयणा | 
जेणाणं पुण वयणं सम्म॑ खु कहंचि-वयणादो ॥ ८६५ ॥ 
परमतों के वचन सर्वथा अर्थात्‌ एकान्त रूप से कथन करने के 
कारण भिथ्या हैं! जैन सिद्धान्त के बचन कथंचित्‌ अथीत्‌ अनेकाम्त- 
बाद रूप होने से सम्यक्‌ हैं। 
इस प्रकार कथंचित वाद के द्वारा एकान्तवादों का परस्पर का 
विरोध दूर किया जा सकता है । 
असंख्यात नय-जैनागम में सप्तनय्यों का कथन किया गया है; 
किन्तु उनके श्रन्य भेद प्रभेदों की अपेक्षा असंख्यात भेद हो जाते हैं । 
घबला टीका में लिखा है-- 


“संज्ञेपेण नया: सप्तविधा:, अवान्तर-मेदेन पुनरसंख्येया३”” | 


आचार्य कहते हैं, कि इन नयों का यथाये स्वरूप सममना 
दितकारी तथा आवश्यक है। धवला टीका में कहा है “व्यवहार कुशन्न 
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लोगों को इन नयों का स्वरूप अवश्य समम लेना चाहिये, अन्यथा 
पदार्थों के स्वरूप का प्रतिपादन और उनका ज्ञान नहीं हो सकता है।”-+- 

नथवाद का ऋवनोध--जैन तत्व को ठोक समभने के लिए नवबाद्‌ 
का सम्यक्‌ बोध आवश्यक है। आगमस में कहा है 2 जिनेन्द्र भगवान 
के मद में नयवाद के बिना सूत्र और अथे कुछ भी नहीं कह्दा गया है, 
इसलिए जो मुनि नयवाद में निपुण है, उन्हें सिद्धान्त के ज्ञाता सममने 
चाहिये । इससे जिन्होंने सूत्र को ठीक रूप में समझ; लिया है, उन्हें ही 
अथे संपादन में पदार्थों का परिज्ञान करने में प्रयत्न करना चाहिये, 
क्योंकि पदार्थों का ज्ञान नयबाद रूपी जंगल में छिपा हुआ है । इससे 
धंह दुरधिगम्य है--जानने के लिए कठिन है। 


शुंका- नयों का कथन क्‍यों किया जाता है ! 


उत्तर - नये, बिंना लोक-व्यवहारानुपप्ते नया उच्यन्ते!--नयों 
के बिना लोक-व्यवहार नहीं चन सकता ( ए० ८३ घ० टी० ) 


पर तंत्र नय - इनके विषय में यह बात मुख्य है, कि यदि ये 
परस्पर तंत्र हैं, तो इनके द्वारा लोक व्यवहार सम्यक्‌ प्रकार संपन्न द्ोता 
है | यदि नयों में स्वतंत्रता आ गई, तो वे दुनंय हो जाते हैं। पूज्यपाद 
स्वासी ने सवाधे सिद्धि में लिखा है, “एते ( नया; ) ग्रुण-प्रधानतया 
परस्पर-तंत्राः सम्यग्दशन-हेतवः पुरुषार-क्रिया-साधन-सामर्थ्यात्‌ 
तन्त्वाद्य इब यथोपार्य विनिवश्यमानाः पटादि-संज्ञास, स्वतंत्राश्वा-समर्थाः 


+ ऐते च॒ पुनव्शबहतृ भिरवश्यम वगन्तव्याः, अ्न्यथार्यप्रतिपादना- 
वगमानुपपत्ते:” ( घबला भाग १ प्रष्ठ ६१ ) 
>< ण॒त्यि ण॒एहि बिहूर सुत्त अत्यो व्य जिशवर मदम्हि | 
तो सयवादे शिठणा मुणिण सिद्धंतिया होंति ॥ ६८॥ 
तम्हा श्रहिगय-सुत्तेश अत्य-संपायणुम्हि जइयव्धं । 
प्रत्थगई वि य जुय-वाद-गहश-लीला दुरहियम्मा ॥ ६६ ॥ 
। ( धवला टीका भाग १, प्रष्ठ ६१, उद्धृत गाथा ) 
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(प. ५६ अर. १ सूत्र ३३) । ये नय गौण तथा मुख्य रुप डोते हुई 
परस्पर में संबंधित रहते हुए सम्यग्दर्शन के कारण होते हैं। धुरुष 
की अरेक्रिया-साधन में समय होने से, जैसे तंतु आदिक यभायोग्य 
ट्रीति से रखे जाने पर बस्त्रादि के नाम को आप्त करते हैं। अ्रदि 
वे नय स्वतंत्र हो जाते हैं, तो सम्यग्दर्शन के हेतु नहीं होते:-हैं, 
इसी प्रकार तंतु भी निरपेत्ञ हो यदि स्वतंत्र होते हैं, तो थे बस्तर रूपता 
को नहीं धारण करते हैं | नयों के विषय में स्वतंत्रता का अकवेश ड्ोते 
ही उनका सर्वनाश हो जाता है, तथा वे सम्यकल के स्थान सें 
मिथ्यात्व के दूत बन जाते हैं | दृष्टिवाद अंग में सम्यक्‌ तथा विमरीक्न 
दोनों दृष्टियों का विशद्‌ वर्णन किया गया है । 

दृष्टिबाद के पंचमेद-- इस दृष्टिबाद के परिकर्म, सूत्र, प्रथमालुओोग 
पूर्षगत तथा चूलिका रूप पंचभेद्‌ कह्दे गए हैं । ह 

परिकमे--परिकर्म का अथे है. “परितः--सर्वतः कमोशि-गणित 

ण॒-सूत्राणिण यस्सिन्‌ तत्परिकर्म”--जिसमें गुणकार, भागह्ारादि 

रूप गणित के करण सूत्र पाए जाते हैं, वह परिकर्म है। उसके भेद्‌ हैं 
चन्द्र प्रक्ञप्ति; सूर्य प्रज्ञप्ति, जम्बूद्वीप प्रक्षप्ति, द्ीपसागर प्रज्ञप्ति तथा 
व्याख्या प्रज्ञप्ति | चन्द्र प्रज्ञप्ति तथा सूर्य प्रज्ञप्ति में चन्द्र तथा सूये के 
विमान, आयु, परिवार, गमन का प्रमाण आदि का वर्णन है। जम्बूद्वीप 
प्रज्ञप्ति में जम्बूद्वीप सम्बन्धी मेरु गिरि, कुलाचल, क्षेत्र, वेदी, बनखण्ड 
ब्यंतरों के मन्दिर नदी आदि का वर्णन है । 

द्वीपसागर प्रज्ञप्ति में असंख्यात द्वीप समुद्रों का वर्णन है.। 
बहां रहनेवाले ज्योतिषी, व्यंतर, भवनवासी देवों के आवास, उनमें 
पाए जानेवाले अक्ृत्रिस जिनमन्दिर आदि का निरूपण दै। 

व्याख्या-प्रक्षप्ति नामक परिकर्म में जीव, अजीवादि पदार्थों 'का 
तथा भव्य, अभव्यादि के भेद, प्रमाण लक्षयादि का क्शन है।..*“५ 

व्याख्यक्राज्ञत्ति अंग तथा उपांग-व्याख्या प्रज्ञप्ति नामके पंचम 
हांग में अन्त तीथंकर भगवान के सन्निधान में किए गए गणघर 
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देव के साठ हजार प्रश्नों का व्याख्यान किया गया है। दृष्टिबाद अंग 
के भेद रूप परिकर्म के पंचम भेद का नास भी व्याख्या प्रज्ञप्ति है। 
इस व्याज्या-प्रक्षप्ति में रूपी, अरूपी जीव, अजीब द्रव्यों, भव्य, 
झम्रज्य, अनंतर सिद्ध, परंपता सिद्ध तथा अन्य वस्तुओं का कथन 
किया गया है | 

व्याख्या प्रक्षप्ति नामक पंचम अंग का कथन दो लाख अ्रट्टाईस- 
इजार पदों में किया गया दे तथा व्याख्या प्रज्ञप्ति नामक दृष्टियाद 
झंग के अंतर्ंद में चोरासी लाख छत्तीस हजार पदों में वर्णन 
किया गया है ।+ 

सूत्र- इस दृष्टिवाद अंग के दूसरे भेद का नाम सूत्र है। 
अपत्रयति कुटष्ट-दर्शनानीति सृत्रम्‌”->< मिध्यादर्शनों को जो सूचित 





+ विशेषेः बहुप्रकारे राख्यातं किमस्ति जीवः ! कि नास्ति जीव: ! 
किमेकों जीवः ! किमनेकी जीवः ! कि नित्यों जीवः ! किमनित्यों जीव: ! कि 
बक्तव्यो जीव: ! किमवक्तव्यो जीव इत्यादीनि पष्टिसहख-संख्यानि भगवदरहेत्तीथ- 
करसब्रिधो गशधरदेवप्रश्न-वाक्यानि प्रशाप्ण्त कथ्यंते यस्‍यां सा व्याख्याप्रशमिनाम 
पंचजममंगम्‌ | ए. ७६१ ॥ 

इृष्टिवादांगे श्रधिकारा: पंच | ते के ! परिकर्म, सूज, प्रथमानुयोगः पूर्बगर्त 
चूलिका चेति। परिकर्म पंचविध चद्रप्रशतिः यूउप्रशध्तिः जबूदीप प्रशति, द्वीप- 
सागर प्रश्तिः व्याख्या-प्रशस्िश्व | 

व्याख्या-प्रशप्तिः रूप्यरूपिज,वा-जीव-द्रव्याणां भव्याभव्यमेद-प्रमाणलक्ष- 
शाना श्रनंतर-सिद्ध-परंपरा-सिद्धानां अन्यवस्तनां च वन कऐति ( पर. ७७३ 
गो. जी, संस्कृत टीका )। 

>< सूत्रयति--सूत्रयति-कुददष्ठि दर्शनानीति सूत्र । जीव: श्रबंधकः, अ्रकर्ता, 
निर्गेण:, श्रभोक्‍्ता, त्वप्रकाशकः, परप्रकाशकः, अस्व्येव जीव: नास्येब जीषः 
इत्यादि क्रिया 5 क्रियाशान-विनय-कुदृष्टीनां तिषष्ठयुत्तर-त्रिशंत-मिथ्यादर्शनानि 
पू्ष पच्चतया कथयति “'गो० जी० सं० टीका प्र० ७७३ । 

क्रमशः 


( ४०४ ) 


फरता है, वह सूत्र है। उसमें एकान्तवाद 'का निरूपण है, जैसे जीव 
अवंधक ही है, अकर्ता ही है, अभोक्‍ता ही है, निगुण दी है, अणुरूप दी 
है, अस्तिरूप ही है, नास्तिरूप ही है, पंचभूतों के समुदाय सें जींश्र उत्पन्न 
होता है, जीव चेतना रद्दित है, ज्ञान के विना भी सचेतन है, नित्य ही है, 
अनित्य ही है, इत्यादि रूप से क्रियाबादी, अक्रियाबादी, अज्ञानवादी 
और विनयवादियों के तीन सौ त्रेसठ सतों का पूर्व पक्ष रूप से बेन 
करता है। इसमें ज्रेराशिकबाद, नियतिबाद, विज्ञानवाद, शब्दवाद, 
प्रधानवाद, द्रव्यवाद और पुरुषबाद का भो वर्णन है। 
श्रेराशिकबाद्‌ का प्रव्तक गोशाल आजीवक था। बह सभी 
वस्तुओं को त्रिराशि रूप भानता था, यथा जीव, अजीब, जीवाजीव; 
लोक अलोक, लोकालोक; सत्‌ , असत्‌ , सदसत्‌ ; द्रव्याथिकनय, पफ्योया- 
थिंकनय उभया्िक नय इत्यादि | 
निर्यतिबाद रूप मिथ्यावाद का स्वरूप करमेकाण्ड गोस्मटसए में इस 
प्रकार कह है :-- 
जतु जदा जेण जहा जस्स य णियमेण होदि तसु तदा। 
तेण तहा तस्य हवे इदिवादों खियदिवादोंदु ॥ ८८२॥ 
जो, जिस समय, जिससे, जैसे, जिसके नियस से होता है, बह 
उस समय उससे, तेस, उसके ही होता है-ऐसा नियम से सब बस्तु 
को मानना नियतिवाद है। यह सिश्यावाद है। प्रत्येक काये का सद्भाव 


जल 





शे्षाश 

इस कथन से यह स्पष्ट होता है, कि जो जीव को सर्वथा बंध रहित 
मानते हैं, उसे सिद्ध स्वरूप ही मानते हैं, उसे कर्मों का सबंथा श्रकर्ता मानते 
हैं तथा आत्मा को कर्मों का सर्वथा अभोक्ता मानते हैं, वे सब तीन सौ त्रेंसठ 
मिथ्याबादियों के अंग रूप हैं | श्रध्यात्म शास्त्र जीव को करथंचित्‌ बंध 
रहित, कर्थचित्‌ अकर्ता, कथंचित्‌ श्रभोक्ता मानता है । जो भी जीव को स्वेथा 
बंध रहित, श्रकर्ता मानता है, वह सम्यक्त्त की ज्योति से पूर्णतया शल्य दे, 
ऐसा परमागम कहता है । 


(६ ४०६ ) 


असड्ाब अप्रने-अपने कारण कलाप के सड्ाबय असद्भाव पर निभेर है। 
पूर्ण कारण-सामभी होने पर काये अवश्य होगा, उसके पूर्ण न होने पर 
कार्य नहीं होगा | कोई नियति नासका स्वतंत्र तत्व नहीं है, जिससे 
प्रसिशमन नियंत्रित होता है । 


बाह्य अर्थ का लोप करने वाले ज्ञान को ही परमार्थ सत्य 
मानने वाला विज्ञानवाद भी एकान्तसत है। शब्द-बाद्‌ में शब्दाद्वैत 
रूप एकान्त तत्व माना गया है। सत्व, रज तथा तम की साम्यावस्था 
रूप प्रधान को मानने वाला सिद्धान्त प्रधानवाद है । द्रव्यवादी एकान्त 
नित्य फ्क्ष को सत्य सानता है। पुरुषवाद में पुरुषाथे का एकान्त अथवा 
ब्रह्म रूप पुरुष को ही परसाथे सत्य मानने का समावेश है । 


तीसरा भेद प्रथमानुयोग- दृष्टिबाद के प्रथमानुयोग नामके तीसरे 
भंद में पंच सहस्र पदों द्वारा द्वादश प्रकार के पुराणों का वर्णन किया 
है। + बे पुराण जिनबंश तथा राजवंशों का बन करते हैं।वे बंश 
(१) अरहँत, (२) चक्रवर्ती, (३ ) विद्याधर, ( ४ ) नारायण, प्रति- 
नारायण, (५४ ) चारण मुनिराज, (६) प्रज्ञा श्रमण मुनीश्बरों का 
वंश, ( ७ ) कुरुषंश, ( ८५) हरिवंश, (६ ) इक्ष्बाकुबंश, ( १० ) काश्यप 


+ प्रथमानुयोगः प्रथम मिथ्यादश्मित्रतिकमब्युत्यन्नं वा प्रतिपायमाभित्य प्रदस्ो- 
इनुयोगो 5 घिकारः प्रथमानुयोग: । चतुविशति-तीथकर-द्दशचक्रवर्ति-नव- 
बलदेब-नववासुदेव-नव - प्रतिवासुदेवरूप-त्रिषष्टि - शलाकापुरुष-पुराणानि 
वरणेयति ( पृ, ७७३ गो, जी. सं. ठी. ) 


जलगया जलगमण+-जलत्थंभण-कारण-मंत-तंत-तबच्छुरणाणि वण्णेदि | 
थलगया भूमि-गमस-कारश-मंत-तत तबच्छुसणाणि वत्थु-विज्न॑ भूमि 
स्रंबंधमरुण पि सुहासुह-कारणं वण्णेदि। मायागया इंद-जाल॑ वण्शेदि | 
रूवबया सीहहय-हरिशादि-रूुव्ायारेश परिणमण-हेदु-मंत-संत-तवन्छुर- 
लाशि चित्त-क.-लेप्पकम्मादि-लक्खर्ण च वण्णेदि | श्रायासगया आगास- 
ग़मण-खिमित्त-मंत-तंत तवच्छुरणाणि वरणेदि | धर. टी. मा, १ श. ११३ 


( ४०७ ) 


बंश, ( !है ) वादी मुनीरवरों का वंश तथा ( १२ ) ऋाथ वंश रूप कहे 
गए हैं। ( ध. टी. भा. १ प्र. ११२) 

अतुथे भेद प्वेगत-चौथे भेद पूर्वगत भेद के चौदह् विभाग 
कहे गए हैं । इन पूर्वों पर आगम में विस्ट्त पिवेध्चल है । 

पंचम भेद चूलिका में आश्चयेप्रद सामग्रौ--चूलिका जलगता, 
स्वल्लगता, सायांगता, रूपगता ओर आकाशथणता के भेद से पंच विध 
बताई गई है। 

जल का स्तंभन, जलमें गसन करता, अग्नि स्तंभन करना, 
अग्नि का भक्तण करना, अभ्नि में प्रवेश करना इत्यादि के कारणभूत मंत्र, 
तंत्र, तपश्चरणादि का कथन जलगता चूलिका में किया गया है। 


स्थलगता चूलिका में प्रथ्वी के भीतर गसन करने के कारण 
रूप मन्त्र, तन्‍्त्र, तपश्वरण रूप आश्वये आदि का तथा वास्तु विद्या और 
भूमि सम्बन्धी दूसरे शुभ, अशुभ कारणों का कथन है । 


मायागता चूलिका में इन्द्रजाल आदि के कारणभूत मन्त्र, तन्त्र 
ओर तपश्चरण का वर्णन है | 

रूपगता चूलिका में सिंह, घोड़ा और हरिणादिके स्वरूप के 
आकाररूप से परिणमन करने के कारणभूत मन्त्र, तस्त्र ओर तपश्चरण 
का चित्रकर्म, काष्ठ कर्म, लेप्यकर्स ओर लेनकर्म, धातु, रसायनादि का 
कथन है । 

आकाश गत चूलिका में आकाश में गसन करने के कारण भूत 
मन्त्र, तन्‍्त्र ओर तपशचरण का कथन है। ( ध. टी. ए. ११३ ) 

यह बात स्मरण योग्य है, कि पूर्वोक्त आचारांग आदि रूप 
द्वादशांग वाणी में प्रतिपादित महान विज्ञान का इस समय लोप हो 
गया है। उसमें वर्शित सामग्री ऐसी चमत्कारपूर्ण थी, कि उसके आगे 
वर्तमान भौतिक विज्ञान को भी हतप्रभ होना पढ़ता । दादशांग के झ्ञाता 
भ्रुतकेबली को इन सभो रहस्यपूर्ण विद्याओं का परिज्ञान था। उनकी 


( ४०८ ) 


मनोबृत्ति बीतरागतापूर्ण रहने से वे महर्षि इन विद्ञाओं से अपने 
किसी ल्लीकिक प्रयोजन की सिद्धि नहीं करते थे। वे सच्चे मुमुछ थे 
ओऔर मोझ्च-पुरुषाथ की सिद्धि के कारये में पूर्ण रीति से सर्वदा 
सावधानीपूर्वक संलग्न रहते थे | 
भगवान की दिव्यध्वनि में विश्व के समस्त पदार्थों का वर्णन 

किया गया था, जिसे महद्दाज्ञानी गौतम गणधर ने द्वादशांग रुप में 
निबद्ध किया था | प्रभु की वाणी के ये शब्द चिरस्मरणीय हैं--- 

श्रभयं यच्छु जीवेषु कु मेत्रीमनिन्दिताम्‌। 

पश्यात्मसहशं विश्व॑ जीवलोक॑ चराचरम ॥ 


सम्पूर्ण जीबों को अभय प्रदान करो। निर्दोष सेत्री को अपने 
जीबन में स्थान दो तथा चराचर संपूर्ण जीवलोक को अपने समान 
समभो | 

जगत अभय चाहता है किन्तु वह दूसरों को अभयपूर्ण स्थिति 
में नहीं रहने देना चाहता । भगवान ने कहा, यदि तुस प्राणसात्र के 
प्रति आत्मीय भावना धारण करते हुए उनको सेत्री भाव से अपनाते हो, 
तो व्यक्तिगत जीवन के सिवाय ससष्टि को भी सुख होगा। संकीण और 
जधन्य स्वार्थ से पराभूत मानव दानव के ऋर पथ को पकड़ता जा रहा 
है, इसीलिए वह बास्तविक आनन्द की उपलब्धि न होने के कारण 
व्यथित हो रहा है! भगवान ने आत्सटृष्टि को खोलकर विशुद्ध जीवन 
बनाने का उपदेश दिया है। अपनी धर्मसभा अर्थात्‌ समव शरण में 
विद्यमान देव, सानव, पशु-पक्ती आदि को भगवान ने कह्दा था, कि वे 
अपने को चेंतन्य-पुख्ध अनन्त-शक्ति युक्त आत्मा मानते हुए कर्मों के 
कुचक्र से बचें। इसके लिए उन्होंने सम्यग्ज्ञान की समाराधना हेतु 
प्रेरणा प्रदान की थी। 

आचाये कुन्दकुन्द के शब्दों मे उन्होंने कहा था-- 

, शाणरभास-विहीणों सपर त््च ण जाणए कि पि | 

भाणं तस्स ण्‌ होई हु ताव ण॒ कम्म॑ खबेद राहु मोक्‍्खो || ७४ ॥ 


( ४०६ ) 


ज्ञानाभ्यास के बिना यह जीव आत्सतत्य तथा परतत्व फो नहीं 
जातता। स्व और पर के व्श्लेषणा-मक ज्ञान के अभाव में ध्यान की 
सिद्धि भी नहीं होती | ध्याव के विना कर्मों' का क्षय नहीं होता और ने 
मोक्ष ही;आप्त होता है । इसलिए सतत ज्ञानाभ्यास आवश्यक हैं। 

महाश्रमण १००८ तीथेकर वड़ध मान महावीर प्रभु की दिव्यध्यनि 
के द्वारा विपुलगिरि पर आगत भव्य जीवों का महान कल्याण हुआ। 
मोह के विष से मूछित आत्माओं को रत्नन्रय की संजीबिनी मिलीं, जिससे 
उनकी मोहजनित मूर्द्मा दूर हुई और वे सब यथा शक्ति आत्मकल्याण के 
कार्यों में लग गए | जीवन को नषीम स्फूर्ति प्राप्त हुई । 


जिस प्रकार सूये उदयाचल पर दर्शन देकर जगत को. प्रकाश 
और आन -द प्रदान करता हुआ गतिशील हवो बढ़ता जाता दै, इसी प्रद्धार 
भव्यजीबों के सौभाग्य और पुण्य से प्रेरित हो महावीर भगवात्न ने 
बिपुलाचल से प्रस्थान कर दिया और उनका विहार लोक-कल्याण के 
लिए विषिध देशों में धर्म-बर्षा हेतु प्रारंभ हुआ | तींथेंकर कें विहारकाल 
का महापुराणकार इन शब्दों में चित्रण करते हैं :-- 

भगवान के विहए का चित्रणु :-- 

श्रथ शत्रिमुवन ज्ञोमी तीथेकृत्‌ पुए्यसारथिः | 

भव्याब्जानुग्रह कर्तुम्‌ उत्तस्थे जिनभानुमान्‌ ॥ २३२॥ 

तीन भुवन में' हलचल उत्फ्न्न करने वाले, तीगेकर रूप पृथ्य 
प्रकृति है सारथी जिनकी ऐसे जिमेश्रदेध रूपी सूे भब्यजीब रूपी 
कमलों का कल्याण करने को तत्पर हुए । 

जब भगवान ने विहार करना प्रारंभ किया, उम्र समय करोड़ों 
देव इधर उधर चलने लगे थे। भगवान के उस दिग्विजय के; सा 
घबड़ाए हुए इंद्रों के मुकुटों से बिचलित हुए सणि ऐसे जान पड़ते थे 
सानों जगत जिनेन्द्र की आरती हो कर रहा हो। उस समय जय 
घोषणा करते हुए अपने तेज से नभोमण्डल को प्रकाशित करते हुए 
सुरबृन्द चल रहें' थे। इस प्रकार सुरासुर समूह सहित भगवान ने 
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सूर्य के समान इच्छा रहित वृत्ति को धारण कर प्रस्थान किया | उस 
समय देय प्रभु को सेवा में मद्दान भक्तिपूर्वक संलग्न थे। मंद छुगंध 
बल बह रही थी। एक योजन प्रमाण भूमि को पवन कुमार देव झाढ़ 
बुद्दार कर स्वच्छ करते जाते थे। मेघकुमार देव मु्गंधित जल्ल की बर्षा 
करते थे, जिससे धूलि शान्त रडे । भगवान के चरणों के नीचे देवगण 
कमलों की रचना करते जाते थे। भगवान के आ्रागे २ एक हजार 
आरों वाला धर्मचक्र चल रहा था। उसके आगे अष्ट मंगल द्रव्य थीं 
तथा ध्यजा फहरा रही थीं! भगवान के पीछे २ सुरासुर बृन्द चल 
रहा था। एस ससय दुंदुभि का मधुर तथा गंभीर शब्द हो रहा था | 
पुष्पों की आकाश से वर्षा हो रही थी। दिशाभों को व्याप्त करता 
'हुआ भेरीनाद हो रहा था। देवांगनाएँ नृत्य कर रहीं थी । देवगण 
पुण्य पाठ पढ़ रहे थे। किन्नर देव गीत गाते थे। गंधर्व विद्याधरों के 
साथ बीणा बजा रहे थे । 


प्रकृति की सुषमा :--समस्त दिशाएं निर्मल हो गई थीं। प्रथ्बी 
धान्यों से सुशोभित हो रही थी। वृक्ष पुष्पों से शोभायमान हो रहे थे। 
चार सो कोश तक सुभिक्ष हो गया था। सर्वत्र कल्याण और आ्ारोग्य 
था । श्थ्वी प्राण हिंसा से रहित हो गई थी। सब्न जीयों में परस्पर 
में मैत्री हो गई थी । 


यतो विजहें भगवान्‌ देमाब्ज - न्यस्त - सक्कम: | 
धर्मामताम्बु - सव्षेत्ततो भव्या ध्रति दधु। ॥ रघर ॥ 


सुबर्शसय कमलों पर पेर रखने वाले भगवान ने जहाँ-जहाँ 
से विहार झिया, वहाँ-चहाँ के भव्यजीबों ने ध्मौसत रूप जल की 
“वर्षा को प्राप्त कर परम संतोष को प्राप्त किया था । 


सहाबीर भगवान ने सगध देश को कताथ् करने के पश्चात्‌ 
मध्यप्रदेश की ओर विहार किया थ।। 


आये देशों में विहए :--हरिवंश पुराण में लिखा है ;-- 
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मध्यप्रदेश जिनेशेन धम तीयथें प्रवर्तिते । 
सर्वेष्यपि च देशेषु तीर्थमोहो न्यवर्तत || ६-खर्ग ३ ॥ 


महावीर प्रभु दारा सध्यप्रदेश में घर्म तीथे के प्रधर्तन होने पर 
इन्य देशों में भी तीथे सम्बन्धी मोह भाष दूर हो गया था।... 


आशयाः खब्छुतां ज्ु जिनेनद्रोदय - दशनात्‌ । 
लोकेआल्योदये तद्ृ॒त्‌ कल्लुपाथ जलाशयाः ॥२॥ 


जिस प्रकार अगस्त्य नक्षत्र के उदय होने पर सरोषर का जर्ल 
निर्मल हो जाता है, उसी प्रकार भगवान महावीर के उदय से राम 
देषादि से सलिन मानवों का सन निर्मल हो गया था। भगवान में 
आये देशों में बिहारकर लोगों को अहिसासय धर्म में लगाया था। 
हरिवंश पुराण में भगवान के बिहार से पुनीत हुए देशों के नास इस 
प्रकार दिए गए हैं :-- 


+ काशी, कौशल, कौशल्य, कुसंध्य, अश्वष्ट, साल्ब, त्रिगते 
पंचाल, भद्रकार, पाटचु्चर, सौक, सत्स्य, कनोय, सूरसेन एवं वृकार्थक॑ 
ये सध्य के देश हैं। कलिंग, कुरुजांगल, केकेय, आत्रेय, काम्बोजे, 
बाल्द्दीक, यवन, श्रुति, सिन्धु, गांधार, सौबीर, सूर, भीरू, द्शेरुक) 
वाढबान, भारद्वाज और क्वाथतोय ये समुद्र तट के देश हैं । तार्ण, 
कार्ण, प्रच्छाज्ष आदि उत्तर के देशों में भगवान ने विद्वार किया था| 


+ काशि-कौशल-कोशल्य-कुसंध्यास्वष्ट नामफान्‌ । 
साल्व - त्रिगत-पंचाल - भद्रकार - पटचरान्‌ ॥ 
मौक - मत्त्यकनीयांथ सूरसेन - बुकार्थपान्‌ । 
मध्यदेशानिमान मान्यान कलिंय-कुरुजांगलान ॥ ४ ॥ 
केकेया<जेयाम्बोज - बाल्हीक - यवन-भुतीन्‌ । 
सिंधु-गांधार-सोवीर - सूर - भीरूदशेशकान्‌ ॥ ४१ सगे ३ ॥ 
बाडवात-मरद्वाज - क्वाथतोयान्‌ समरुद्रजान्‌ | 
उत्तरास्तार्ण कार्णाभ देशान्‌ प्रच्छालनामंकान्‌ [६-३ ॥ 








कि 
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दोतमाने जिनादित्ये केक्ोद्रोत - भास्करे-। 
हू लीना इति न शातास्तीर - खथ्ोत -'संपद: ॥|८ ॥ 


,.. जिस श्रकार सूचे के उदय होने पर जुयुनू का प्रकाश बविलीन 
ही ज्ञाता है, उसी प्रकार भगवान वर्धमात रूपी सूये के उदय झेने पर 
मिथ्यासत रूपी खद्योत कहां चले गये थे, यह बात कोई नहीं 
जानता था| 

पुनः भगघ का भाग्य जगा--भगवान का वैभव श्रद्युत था। उनकी 
शिम्यन्मनि-साक्षात्‌ असृत को धारा ससान थी। उसे कर्ण द्वारा श्रयण 
का: दीन लोक के जीव 'अपूर्व आलग्द तथा संतोष को प्राप्त करते ये। 
अनेक ेशों में धर्म तीथे का धरवर्तत करतेःहुए भगवान वर्धमान प्रभु घुनः 
समझ के जीवों के पुए्योद्य से राजग्रृह के थिए्लाचल पर पधारे। 
पम्राति-हायांदि-विभवें विंदृत्थ विषयान्‌ बहुन्‌ | 
अ्च्यंमानः सुरेरायामाग्ध॑ विषय विभुः ॥ ३६ ॥ 
वे भगवान प्रातिद्दायांदि वेभव संपन्न हो देवों के द्वारा पूजित 
द्वीते हुए बहुत से देशों में विहार करने के पश्चात पुनः मगध देश में 
झाए। उस समय उनके इंद्रभूति, अग्निभूति, बायुभूति शुचिदृत्त, सुधर्म, 
मांडल्य, सोयपुत्र, अकंपन, अचल, मेदाये तथा प्रभास ये एकादश 
मकापधर थे | इतके चोदद् हजार शिष्य थे | उनमें तीन सी पूर्व के पाठी, 
नी सौ विक्रिया ऋद्धि के धारक, तेरह सो अवधिज्ञानी, सात सो केघल्- 
आसनी, पॉल सो विपुलमति मनःपर्ययज्ञानी, चार सौ परवादी विजेता 
तथा नी दजार नो सो सामान्य मुनिराज थे । पेतीस हजार आर्यिका थीं | 
एक लाख श्रावक तथा तीन लाख श्रतराका थीं। उस समय ससवशरण 
की झपूर्त शोभा थी । ( हरिवशपुराण ) 
विपुलाच्ल का सौमाग्य--अब विपुलाचल का भाग्य पुनः जग 
ढठा | राजगृदह्द का जनसमुद्र समवशरण की अरुुत शोभा दर्शन के हेतु और 


उत्तरपुराण में चंदना श्रादि छुत्तीस हजार आर्थिका कही हैं 
पर्व ७४--३७६ ) ऐसा ही तिशोयपरणात्ति में कहा दे (झ० ४--११७६) 


अकज+ब.++++>+>त्+त>त-+_॒ -_+- ++>« 
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देशाधिदेव भसकान वर्भेसान तीथंकर को अमृतम्रयो द्ेंसना छुलमे म्की 
तीअ-ज्ाज्सावश त्रिपुलाचल की ओर बढ़ा। सगध की पामधामी ें 
ब्रिफिन् महोत्सवों के समय भी सदा चहल प्रदल हुआ करती थी, किन्मु 
इस समय का यह भ्रद्यान संसारम्भ ऋलषतातीत था। ऋानव समाज के 
सिबाय तियंच भी प्रभु के समवशरण में जाने को उद्यत दो रद्दे थे। 

समवशरण में पहुँचने वालों को प्रभात में पीद्गक्तिक सूर्च के 
साथ बीर भगवान रूप आध्यात्मिक सूर्य के भी दर्शन हुए। ग्रह तो 
समवशरण का दिव्य प्रभाव था, कि वहाँ अपरिसित जन समुदाग्र 
बिता किसी कठिनता के शान्तता पूर्वक ससा गया था। 


भगनान का दिव्य दशेन :-- भाग्यशाली मव्यात्माओं ने केख्का, 
कि भगवान श्रीमंडप में गंधकुटी से चार अंगुल ऊंचाई पर झंतरिक्ष 
में विराजमान दूँ । प्रष्ठ भाग में अशोक वृत्त है। 'चौस्ठठ चमर दुसए 
जा रहे हैं। उन्हे देखकर सब भावुक भक्त यह सोचते थे, कि इन 
चमरों की तरह विनम्रभाव से जो इन वर्धभान भगवान % पादुपओों 
को प्रणाम करता है, बह शीघ्र ही उनके ही सट्ृश उध्वगति को प्राप्त 
होता है। देवगण पुष्पों की वर्षा कर रहे थ। प्रभामण्डल के खमज्ञ 
प्रभाकर की प्रभ। क्षोण हो गई थी। मधुर-मघुर दुंदुमि की ध्वन्रिह्टो 
रही थी। छत्रन्नय स्पष्टटया सूचित करते थे, कि भगवान त्रिभुवत्र के 
स्वासी हो चुके हैं । दीक्षा लेने पर भगवान ने भूतल को अपना आसत्र 
बनाया था, किन्तु केवलज्ञान होने पर पुण्योदय वश वहाँ सिद्दासन 
की रचना हो गई थी। उस स्थल का वैभव कल्पनातीत सौन्दर्य, 
आश्चये तथा शान्ति का कैन्द्र हो गया था। उसे देखकर प्रत्येक के 
हृदय में मद्दाबीर तीयंकर की महत्ता अंकित होती थी। इनके सिवाय 
श्रेष्ठ बिभूति भगधान की दिव्यध्वनि थी, जिसके द्वारा सर्बांगीण सत्य तत्व 
प्रत्येक के अन्तःकरण में प्रतिष्ठित होता था| 

स्थामी समंतभद्राचाये ने ज़िनेन्द्र सहाबीर की दिव्य देशना 
को अपनी अभिवंद्ना का यह कारण बताया है कि भगवान के द्वारा प्ररूमित 
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तस्व युक्ति, असुभव तथा अन्य प्रसाणों से अवाधित होता था। उसमें 
पूर्वापर विरोध नहीं रहता था। उस बाझ्यी को सुनकर जीव असृतपान 
के समान ह्षित होते हुए अम्ृतपद को प्राप्त करने के लिए जिनेन्दर के 
द्वारा प्ररूपित मोक्षमार्ग में सोत्खाद संलग्न हो जाते थे । 


समवशरण में तेजोमय विभूतियां ;-इन तेजःपुंज भगषान के 
प्रभाव से बढ़े-बड़े वेभवशाली नरेशों ने भी दिगम्बर मुद्रा धारण कर 
उन वीर प्रभु के सानिध्य में आत्म विकास का ्रे.|्ठ उद्योग आरम्भ किया 
था । भगवान की धर्म क्षमा के प्रथम प्रकोष्ठ में गोतम गणधर 
विराजमान थे। उनके समीप अनेक विभूतिमान सत्युरुष भी वीर 
जिनेश्वर की दिगम्वर मुद्रा धारण किए हुए विराजभान थे । 


एक तेजोसय बिभूति को दिव्य सौन्दये समलंकृत देखकर राजा 
प्रेणिक के सन में यह शंका उत्पन्न हो गई थी, कि मुनियों के कोठे में 
यह दिव्यात्मा केसे आ गई; क्योंकि देवगण मुनिपद्वी स्वीकार करने 
में असमर्थ हैं। ऐसी श्रद्धुत स्थिति समवशरण में केसे उत्पन्न हो गई ! 
देवता दिगम्बर मुद्रा को स्वीकार कर स्वच्छंद्‌ प्रवृत्ति करेंगे, और बह भी 
तेजोनिधि भगवान मद्दाबीर स्वामी के समक्ष ! ऐसा होना असंभव है। 
ऐसी स्थिति में यह घटना कैसे घटित हो गई, इसका क्या रहस्य है ? 
आधाये वादीभसिंह ने गद्य चिंतामणि में यह प्रश्न इस प्रकार व्यक्त 
किया है ! 

नानाभोग-पयोधि- मग्नमतयो वेराग्य-दूतोण्किता: । 

देवा न प्रभवंति दुःसहतभां बोढु मुनीनां धुरम्‌। 

हत्याहु:ः परमागमत्य परमा ढराष्ठामधिष्ठाल्लब- 

स्तदेंवी मुनिवेषमेष कलयन्दश्येत्‌ कस्मादिति ॥ १३ ॥ 


अनेक प्रकार के सुखोपभोग के सिंधु में निमग्न बुद्धि धारक देव 
वैराग्यभाव से दूर रहते हैं। इससे वे अत्यन्त कठिन मुनि जीवन का 
भार उठाने में असमथे होते हैं, ऐसा परसागस के अधिष्ठाता जिनेन्द्रदेव 


६ हश्प ) 


का कथन है। ऐसी स्थिति में मुनि के वेष को घारण करने बाला यह 
देव इस समवशरण मे क्यों दृष्टिगोचर हो रहा है 


इस प्रश्न के समाधानाथे आगे के पथ में यह कहा गया है !-- 


इत्थं पृच्छुति पार्थिवे गशधरस्तदृत्तमाख्यातवा- 
न्राजज्नेष सुरः पुरा नरपतिर्विध् भरा-विभुतः | 

वैराग्येण तृणाय राज्यमतुलं मत्वा विमुच्याशुत्‌- 
प्राविज्॒त्यदबी तपोधनगतां गीबांणतुल्याकृतिः || १४॥ 


दिव्य सोन्दयेशाली जीवंघर मुनीश्म :- राजा श्रेणिक का ऐसा 
प्रश्न सुनकर सुधर्माचाये + नाम के गणधर देव ने कष्दा राजन ! यह 
महापुरुष पूर्व सें पृथ्वी म॑ बिख्यात नरपति था। बेराग्य भाव उत्पन्न 
होने से यह अपने विशाल साम्राब्य को ठुश तुल्य मानने लगा था, भर 
इसने शीघ्र ही उस राज्य का परित्याग कर तपोधन की पदवी को प्राप्त 
किया | इसकी आकृति देववा के समान सुन्दर है । 


ये मुनीश्वर पहिले हेमांगद देश के राजा सत्यंधर के पुत्र 
जीवंधर थे। एक दिन इनके हृदय में बेराग्यमाव उत्पन्न हो गया। 
इन्होंने सुरमलय उद्यान में बीरप्रभु से दीक्षा ली। उनकी रानियों ने, 
उन रानियों की माताओं ने, जीवंधर स्वामी की साता बेराग्यमूर्ति 
बिज्यादेवी ने चन्दना आ्यिका के पास साथ्वी का पद ग्रहण किया | 
जीवंधर महाराज के मामा, उनके भाइयों तथा अनेक राजाओं ने 
भी जीवंधर स्वामी का अनुकरण कर दीक्षा ली थी। इस प्रसंग पर 
गुणभद्द स्वामी को यह सूक्ति बड़ी अनुभवपूर्ण है, “भुक्तमोगाः हि 
निष्कांज्षाः भवंति भुवनेश्वरा?”--राजा लोग भोगों को भोगकर इष्छाओं 
के परितृप्त हो जाने से आकांक्षा रहित हो जाते हैँ। गणधर ने भेशिक 
महाराज से कहा था :-- 


+ यह उत्तर गौतम गणधर के स्थान में सुधमे गशधर ने दिया था, “श्रेशिक् 
प्रश्नतुद्िश्य सुधर्मों गणनायक उवाच”--छषत्र-चूड़ामणि:(१ --३ ) 


* ४६६ ) 


अबला परिष्ृष्टोय॑ जीवंधरमुनीश्वरः । 
महीयान्‌ सुतपा राजन्‌ संप्रति श्रुतकेवली || ६८५ ॥ पे ७४ 5: पृ. 


हे'राजन ! जिनके विषय में तुमने पूछा था, वे ही ये जीबंधर 
महामुनि हैं | ये महान्‌ तपस्वी हैं | इस समय ये श्रुतकेवली हैं। 


घातिकर्माणि विध्यस्थ जनित्वाइशहकेयली । 
साध विहृत्य तीयेशा तस्मिन्मक्तिमधिश्ति ॥ ६८६ ॥ ७५ | 


ये घातिया कर्मों का नाशकर अगृह केवली होंगे। ये तीर्थंकर 
महावीर प्रभु के साथ विद्दार करेंगे । 


जीवंधर स्वामी का निवाण स्थल विपुलाचल :-- 


विपुलादो हताशेषकर्मा शर्माप्रयमेष्यति । 
इशष्गुण-संपूर्यों निष्टितात्मा निरंजनः ॥| ६८७ ॥ ७५॥ 


ये महाबीर भगवान के मोक्ष जाने पर इस बिपुल गिरि पर 
खमस्त कर्मों का क्षय करेंगे तथा यहाँ से श्रेष्ठ कल्याण मोक को प्राप्त 
करेंगे । उनका कृत-कृत्य आत्सा इष्ट गुणाष्टक से समलंझूख होकर 


कर्मरूपी कत्ंफ रहित हो जायगा । 


महाराज जीवघर की दीक्षा :--गयचितामशि में जीबंधर महाराज 
कीं दीज्ा का इस प्रकार चित्रण किया गया है। वे वीर प्रभु के चरणों 
के समीप पहुँचे ओर उन्होंने प्रभु की स्तुति में कह। - 
अभानुभेयं तिमिरं नराणां | 
ससारसंश सहसा निगहन | 
श्रस्माकमाविष्कृत-मुक्तिवर्त्मा | 
श्रीषधेमान: शिवमातनोतु ॥ 
श्री वर्धभान भगवान मनुष्यों के, भानु के द्वारा भरभेश्य जगत्‌ 


रूप, अंधकार का उच्छेद करते हुए मोत्त पथ को प्रदर्शित-कर्फे हमें 
मुक्ति प्रदान करें। 


( .४६७ ) 


- इसके पर्चात “व्यज़िक्षफण विनयावतम्न-स्रोलिः कंड्सलित- 
करपुटः कौरवः काश्यपगोत्रजों जीक्कों मास। जिलनायक ! प्रखोद 
फ्राज्ञासि?-- विनय से अपने मस्तक को कुंकाकर तथा हाथ जोड़कर 
जीवबंधर ने इस प्रकार निवेदन किया, “हे जिन नायक !. में कुदुबंशी 
काश्यपगोत्री जीवक हूँ। में दिगम्वर दीक्षा धारण करता हूँ। मुझ पर 
कुपा कीजिए ।” 

भगवान की दिव्यध्वनि खिरी। “लेमे च हितमेतत्‌ इति हितमित- 

-स्निग्ध-यंभीरां दिव्यं गिरमू? । डस हित, मित, मधुर, प्रिय तथा 
गंभीर दिव्य ध्यनि में ये शब्द उपन्न हुए, यह दीक्षा धारण करना 
'मुन्दारे लिए हितकारी है 9 ) 

इस प्रकार सगवान का सहाप्रसाद प्रहण करने के पश्चात 

वे गणधर के समीप पहुँचे ओर बाह्य तथा अभ्यंतर परिप्रह का त्याग 
करके “परम॑ संयम दधौ” - श्रेष्ठ संयम को अंगीकार करिया। ( एकादशों 
,लम्बध ह० २१३-२६४ ) 


... धर्मर्ुच्ति मुनि की मधुर जौबनी ः--भगवान के समवशरण में 
धर्मरुचि नामके महामुनि थे। वे पहिले चंफानंगरी के राजा थे। 
उनका नास श्वेतवाहन था। भगवान धीरनाथ के उपदेश को सुनकर 
उन्होंने विमलवाहन पुत्र को राज्य दे अनेक लोगों के साथ दीक्षा 
,पारण की | 


उनका धर्मरुचि नाम क्‍यों रखा गया, इसका कारण उत्तरपुरास 
में इन शब्दों में बताया गया है १-- 


धर्मधु राचिमातन्वन दशस्वप्यनिशं जने। | 
प्राशधमंदचिः ख्याति: सख्य यत्वव्जतुषु | ११-पव ७६ ॥ 


वे उत्तम उमा आदि दशा धर्मों में सदा रुचि धारण करते थे। 
: इससे. लोगों के द्वारा धर्मरुचि रूप में विख्यात हुए । सर्व आ्लीयों के प्रति 
मेत्री भाव रखना ही धर्मरुचि है । 


( आश्म ) 


वे महांन तफ्थ्वी थे। मासोपवास के पश्चात्‌ प्रे आहार के राज- 
गृह से गए। सार्ग मे उन्होंने सुना कि पुत्र बिमलवाहन को मंत्रियों ले 
बंधन यद्ध करके राज्य पर अपना अधिकार जमा लिया है। पुत्र स्नेह 
बश बे अपने महान पद को भूल गए। वे दिना भाहार किए लौट आए | 
एक वृत्त के नीचे बैठ गए। आत्मा रौद्रध्यान के आधीत हो गई। वे 
शत्रु के बिनाश की बात मन में सोच रद्दे थे। गोतम स्वामी ने भ्रेश्िक 
से कहा । 
अत: परं मुद्ते चेदेबम्रेव स्थिति भजेत्‌। 
श्रायुषो नारकस्यापि प्रायोग्योय भविष्यति || २३-पवे ७६ ॥ 
हे श्रेणिक ! यदि एक मुहूर्त तक उनकी यद्दी स्थिति रही, तो 
अवश्य दी वे नरकायु का बंध करेंगे । 
ततस्वया स॒संबोध्यो ध्यानमेतस्यजाशुभम । 
शमय क्रोध - दुर्वद्धिं मोहजाल॑ निराकुछ॥ ॥ २४ ॥। 
इससे वहां जाकर उन्हें तुम समकाओ, “हे साधो ! इस अशुम 
ध्यान का त्यांग करो। इस क्रोध रूपी भीषण अग्नि को शांत 
करो तथा मोहजाल को दूर करो | 
गृहाण संयम त्यक्त पुनः स्व मुक्तिसाधनम्‌। 
दार-दारक-वंध्वादि - संबंधन -- मबंधुरम्‌ || २४ ॥ 
मुक्ति के साधन रूप संयम को, जो तुमने छोड़ दिया था, 
पुनः धारण कीजिए | स्त्रो, पुत्र, भाई, बंधु आदि लोगों का संबंध 
श्रकल्याणकारो है। 
इस्र प्रकार श्रेणिक महाराज ने धर्मरुचि मुनिराज को जब 
समझाया, तो क्षणभर में वे सुमार्ग पर पुनः आ गए। उन्होंने एकलवितर्क 
शुक्ल ध्यान के द्वारा केबन्नज्ञान प्राप्त कर लिया | 
प्रीतिकर महार्भुनि ः--चीर भगवान के समवशरख में प्रीतिंकर 
कुआर भी मह्यामुनि के रूप में बिराजमान थे। उनके विषय में उत्तरपुराण 
में लिखा है :-- 


( एछश्ह » 


. एल्य शाजगृह सादे महुमिम त्य-बांधवेः [ 
भमकक्‍्त्पाट्यम/साथ संयर्म प्रासक्षाययम्‌॥ ३८६-७६ ॥ 
प्रीतिकर कुमार अनेक बंधुओं तथा ख्रेषकों के ,साथ राजगृल् 
आए ओर उल्होंते महावीर भगवान के ससीप आकर सशक़्त 
धारण किया | 
निश्चय-व्यवहारात्म-सार-मिर्वाण-साधनम्‌) 
त्रिरूप-मोक्ष-सन्मागंमाबन॑ तदुलोदयात्‌ ॥ १८७ - ७६ ॥ 
निहत्य धातिकर्माणि प्राप्यानंतचतुष्टयम्‌ | 
अधातीनि च विध्वस्य परमात्म्यं ,्रयास्यति || ३८८ ॥ 
इन्होंने निरवाण की साधन निश्चय तथा व्यवद्वार रूप सम्य-दू- 
रन, ज्ञान और चारित्र रूप भोक्षमार्ग का भावना की है। उस रत्नत्रय 
की आराधना के बल से ये मुनिराज घातिया कर्मों का क्षयकर अनन्त 
घतुष्टय प्राप्त करेगे। इसके अनंतर अधघातिया कर्मों छा क्षय करके ये 
परमात्म पदवों को प्राप्त करेंगे । इन प्रीतिकर सह्ाराज का अ्रद्धुत पुण्य 
था । वर्णनातीत सौन्दर्य था। इनका जीबन जीबों को संयम का सौन्द्ये 
सममाने के लिए श्रपूर्व क्मता घारण करता है। 
प्रीतिकर कुसार ने ऋजुमति और विपुलमति नामके दो चारण- 
मुनियों का दशेन किया गुरुओं से धर्म की देशना सुनने के उपरान्त 
जब प्रीतिकर ने अपना पूर्वभत पूछा, तब ऋजुमाति नामके भुनिराज ने 
बताया कि पूर्वभव में तू एक गीदड़ की पर्याय में था । सागरसेन मुनिराज 
ने निकट भव्य जानकर यह कहा था +-- 
हे भव्य ! रात्रि भोजन त्याग रूप भ्रेष्ठ त्रत को प्रहण कर । यह 
खत परलोक के लिए पाथेय-कलेबा तुल्य है। उस गोदड़ ने बड़ी भक्ति से 
उनकी प्रदक्षिणा की तथा रुन्दें प्रशाम किया और बड़ी प्रसन्नता पूर्षक 
उस व्रत को ग्रहण करते हुए मच, मांसादिक का भी त्याग किया था। 
एक दिन अत्यन्त तृषित हो बह एक कापिका में दिन के समग्र 
पानी पीने को घुसा, किन्तु वहां प्रकाश का अभाव देखकर उसे अपस्त 
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प्रत स्मरण आया । उसने सोचा सूये अस्तंगत हों गया, अतः अत्यंत 
पिपासाकुल होते हुए सी बह नियम को स्मरख कर बिना पानी पिये 
ही बाहर आ गया। बाहर सू्े प्रकाशमान हो रहा था। इससे बह पुनः 
उस जलाशय में घुसा ओर अंधकार देख बाहर आगया | इस प्रकार उसने 
दो चार बार किया । इतने में सूये वास्तव में डूब गया। रात्रि हो गई | 
हद ब्रत गीदड़ ने तथा परीषह को शान्तभाव से सहज करते हुए 
प्राणों का परित्याग शिया | वह्दी जीव अत के प्रभाव से कुवेरदत्त सेठ के 
यहाँ प्रीतिंकर कुमार हुआ ।” 


इस चरित्र को सुनकर कुमार का मन वैराग्य ढी ओर भुका था। 
मुनियों के कोठे में जो भी व्यक्ति प्रीतिकर महर्षि को देखता था, उसके 
हृदय में त्रत धारण की प्यास उत्पन्न हुए बिता नहीं रहती थी। ब्रंत की 
बढ़ी सामध्ये है। उससे जीब का महान कल्याण होता है। श़लों की 
सिन्‍दा करने वाला महान पापी है। बह अपना अध्ठित करने के साथ 
दूसरों का भी अकल्याण करता है। प्रत से बढ़कर जीव का कोई बंधु 
नहीं है तथा अप्नत से बढ़कर दूसरा अन्य शत्रु भी नहीं है । 


अभय मुनि--भगवान के समवशरण में महाराज श्रेणिक के 
अत्यंत बुद्धिमान पुत्र श्रभयकुमार भी निर्भंध तफ्स्वी के रूप मे दर्शनीय 
तथा वंदनीय थे | गौतम गणशधघर ने महामुनि अभय के पूर्ष जन्म का 
वर्णन इस प्रकार बताया था, कि तीसरे भय में वे बुद्धिहीन एक आह्मण 
के पुत्र थे । एक बार वह आश्यण-पुत्र एक श्रावक के साथ देशाटन को 
निकला । मार्ग में एक वृत्त को देख थिप्र ने उसे अपना देव मान 
परिक्रमा की | भावक ने उस वृक्ष के पत्ते तोड़े और निरादर पूर्षक उन्हें 
फेक दिया तथा यह कहा कि तेरी वृक्ष में देबता की धारणा ठीक नहीं 
है। इससे उस विप्र के चित्त को झाधात पहुँचा । 


' आगे एक जगह कपिरोमा नाम की वेलि के बहुत बृत्त थे। उस 
आवक ने अपने साथी को सुशिक्षा देने के उश्श्य से कष्टा यह बृत्त 
मेरा देवता है। उसने उसकी प्रदक्षिणा भी की । कुफित आद्ाण ने सोचा 
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कि इस साथी ने मेरे देवह्म का निरादर किया था। अतः उसने भी 
उस आवक के देव का तिरस्कार करने की भावना से कुछ पते तोड़कर 
उन्हें मसलकर अपने शरीर पर हाथ लगाया। इससे उसके शरीर में 
खुजली की श्रसह् पीड़ा हुई | उस समय भ्यबक ने उस ब्राह्मण से कहा, 
परत, तपादि के द्वारा कल्याण प्राप्त होता है। जो सदाचारी और पुण्य- 
कान दोबा है, उसकी सहायता देवता भी करते हैं। इस प्रकार दस्र 
ब्राह्मण के चित्त से देवमृदता दूर हुई । 


आगे एक नदी मिली | उसमें उस आह्षण ने स्नान कर यह माना 
कि इस स्नान सात्र से उसका आगामी जीवन पवित्र होगा। श्राबक ने 
समस्या कि सदाचार की गंगा में स्नान करने बाले की आत्मा 
शुद्ध होती है। इस प्रसंग को पाकर श्षावक ने ठसे खूब समझाकर 
दीर्थ मूढ़ता दूर की । 

इसके श्मनंतर कुछ तप्सवो मिले, जो पंचाप्ति तप तपते थे। बस 
विप्र ने उन साधुओं को प्रयास किया, किन्तु श्रावक ने समझाया कि इस 
कार्ये में बहुत जीव मरते हैं। सशा तप तो अहिंसा पूर्ण होता है। जहाँ 
जीवों का घात होता है, वहाँ तप नहीं है। इससे उस आझ्षण का 
यह भी श्रम दूर हुआ और उसकी समर में दयासय धर्म की 
बात प्रिय लगने लगी। और भी प्रसंग मिले जिनसे प्रभावित हो, उस 
भाइस ने जिनेन्द्रदेय फो अपना आराध्य देव स्थीकार कर लिया | 


कुछ आगे जाने पर परापोदय से भीषण बन में वे दोनों रास्ता 
भूल गए। श्रावक ने सन्‍्यास ले लिया। आहार का त्यागकर शरोर 
से ममत्व छोड़ दिया। आश्यण ने भो श्रावक का अनुकरण किया। 
समाधि सहित मरणकर वह आह्यण सौधर्म स्वर्ग में देव हुआ। वहाँ 
से चयकर वही जीव राजा श्रेणिक का बुद्धिमान पुत्र अभ्यकुमार 
हुआ |  राणधर देव ने यह पहिले ही कह दिया था, कि "अमयास्यः 
सुदः रापः कत्वा मुक्तेः पद झ्रवाप्ल्यसि”--दे भ्रेणिक | यह ्रमय नाम 
का सुम्हास पुत्र तप के द्वारा मोक्ष श्राप्त करेगा । 
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_गशघर देव की वाणी के अनुसार राजकुमार ने मुनिदीक्षा 
धारण की और अग्र महान तपरचर्या और रत्षेत्रय के प्रसाद से वे 
अनि श्रेष्ठ अवस्था को प्राप्त करेंगे। ह 

भगवान के समवशरण में जो मुनीग्वर थे, उनका जीवन ऐसी 
लोकोत्तरता तथा पूज्यता से समलंकृत था। इसी से हजारों आत्माओं 
ने आश्चयेप्रद आत्मबिकास प्राप्त किया या। सहान ज्ञान लाभ के 
साथ विविध ऋशद्धियां प्राप्त की थीं | 

विद्न्माली देव :-- भगवान के समबशरण में चिद्युन्माज्नी नामका 
ब्रद्य स्वर्ग का इंद्र आया था । उस समय राजा भ्रेणिक ने गौतम गशघधर 
से पूछा था “भरते को5त्र पाश्वात्यः स्तुत्यः केवलबीक्षण:”--ह्े प्रभो ! 
इस भरत क्षेत्र में सबसे पीछे स्तुति करने,योग्य कौन केवलज्ञानी होगा 

गौतस स्वामी ने विद्युन्मात्री ईंद्न्‍र की ओर इशारा करते हुए 
कहष्ा भा | “आज़ से सातवें दिन इस इंद्र की आयु समाप्त हो जायगी ! 
हस समय यह मरणकर श्रईद्दास भ्रेष्ठिधर की धर्मप्ी जिनदासी के 
के गर्भ में आयेगा। गर्भ में श्राने के पहले जिनदासी सेठानी स्वष्त में 
हाथो, सरोबर, चांबलों का खेत, धूम रहित अप्रि तथा ज़ामुस का 
फल देखेगी | जन्म होने पर इसका नाम जंबुकुमार होगा। अनाइत 
देख भी इसकी पूजा करेगा। योवन अवस्था आने पर भी इसका मन 
पत्रित्र रहेगा । उसमें विकार उत्पन्न नहीं होगा । भगवान महावीर प्रभु 
का पाबापुर से निर्वाण होने पर उसी समय मुझे भी केवलश्ञान प्राप्त 
दोगा। तदनंतर सुधर्माचाये गणघर के साथ अनेक जगह बिद्दार के 
पश्चात्‌ में इसी त्रिपुलाचल पर पुनः भाऊँगा। उस समय रानी चेलना 
का पुत्र राजकुमार कुणिक म्रेरे पास आकर बदादि धारण करेगा | 
.. उस खसमय जंबूकुमार भी आयेगा। बह दीक्षा धारण करने को 
तत्पर होगा, किन्तु उसके भाई बंधु ढसे समभावेंगे, कि कुछ समय 
के पश्चात्‌ हम भी तुम्दारे साथ दीक्षा लेंगे। इससे बह नगर में लौट 
आवेगा। उसे सोह में फंसाने के लिए उसका विबाह कर दिया जायेगा, 
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फक़रितु जम्बूकुमार के हृदय में राग .नहीं उत्पन्न होगा । जम्वुकुमार के 
सच्णे वेराग्य से प्रभावित हो महाराज कुशिक अठारद प्रकार की सेना 
लेकर बहाँ आयेगा। अनावृत्त यक्ष भी आवेता। सर्व साई अंधु भो 
आवेंगे | ये लोग जम्बुकुत्तार का अभिषेक करेंगे। फिर जम्वृकुमार 
देव-निर्मित पालकी पर ब्रेठकर धढ़ी विभूति के साथ विपुलाचल पर 
छ्ायेगा | मेरे समीप आकर वह खुधर्माचा्स के समीप मुनि दीक्षा 
ग्रहण करेगा। | ह 

सुमे केधलक्ञान प्राप्त होने के बारह बष बाद निर्वाण भाप्त 
ड्ोगा। उस समय सुधर्माचार्य को केबलज्ञान होगा और जंबूकुमार 
श्रुवकेवली द्वोंगे। बारह वर्ष बाद सुधर्माचाय को मोक्ष होगा । उम्र 
सम्रय जंबूस्वाम्ी को केवलज्ञान होगा | थे अड़तीस वर्ष पर्यन्त धर्मोपदेश 
देकर मोक्ष प्राप्त करेंगे ( उत्तरपुराण पर्व ७६) 

, विद्युमाली की विशेषता :--इस बियुन्माली देव की यह विशेषता 
थी, कि मृत्यु के ससीप होने पर भी इसके शरीर की दीकप्षि कम नहीं 
हुई थी। 

आर्यिका चंदना :--समवशरण में स्थित आर्थिकाओं के समुदाय 
पर यदि दृष्टि दो जाय, तो सर्व प्रथम मुख्य गणिनी चंदना की जीवनी 
चित्त को. आकर्षित करेगी। वे माता त्रिशला की सगी बहिन थीं। 
उन्होंने भ्रेप्ठ संयम धारण किया था। माता विजया का चरित्र भी बहुत 
प्रभावप्रद है। इसी प्रकार इजारों साध्वियों की गुण गाथा गौरबपूर्ण 
है। इसी से वे सभी मुमुजछओं तथा भव्यजनों द्वारा सर्वद पृज्य थीं । 

महाधीर भगवान ने अपने विहार द्वारों समस्त आगशग्रे देशों में 
रत्लत््य धर्म की झोर असंस्य जीवों को लगाया। अहिसा धर्म की 
सारे जगत में महिमा फेलाई । लोगों के हृदय में यह धान प्रतिष्ठित हो 
गई थी, कि सच्चा धर्म अद्दिसा है। जहां अर्द्सा का अमाव हो, वहां 
धर्म का भी अभाव है। बाह्तव में भगधात करुणा धन के स्वामी थे। 
उनका करुणा का भण्डार झंक्षध्र था । इससे रन्‍्होंने सारे विश्व को उस 
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निधि का दान करके डसकी आध्यात्मिक निधनता वूर की! जब कभी 
कहीं करता का नग्न नर्तन आरम्भ हुआ, तब मानव और पशु इन्हीं 
दया के देवता महावीर भगवान को स्मरण करते थे। ये प्रार्थना करते 
थे, कि बर्धमान सूर्य की करुणासयी रश्मियां करता के अंधकार को 
दूर करें, जिससे सबको सब सुख और शान्ति मिले। 
विपुलाचल पर जितशत्रु का केबल्येत्सव--विपुलगिरि पर' धर्माशत 
की वर्षा करके भगवान ने भव्यात्माओं का कल्याण किया था। 
एक दिन भगवान की दिव्यदेशना पूर्रो हुई। उसके अनंतर ही 
देवों ने एक नवीन रूप से उत्सव मनाना आरम्भ किया । दुंदुभि की मधुर 
ध्यनि होने लगी । आकाश से पुष्पवृष्टि तथा रत्नवृष्टि भो होने लगी। 
उस समय श्रेणिक ने गौतम स्वामी से पूद्धा-“भगवन्‌ ! यह 
ध्यनि तथा आनन्दोत्सव किस कारण से होने लगा ” गणघर देव ने 
कहा, 'कलिंगदेश के राजा जितशत्रु का विवाह महाराज सिद्धार्थ को 
छोटी बहिन यशोदा के साथ हुआ था। उन प्रतापी नरेश जितशत्रु 
सहाराज ने महावीर भगवान के समीप जिन दीक्षा ली थी | 'प्राआ्नजीत्‌ 
जिनसभ्िधौ ।” उन्होंने महान दप किया था | 
तपोदुष्करमन्येषां बाह्ममाध्यात्मिकं च सः | 
कृत्वा प्रातोद्य धात्यंते केवलशानमद्भुतम्‌ || १८६-सग ३ । 
उन्होंने सिथ्याटष्टियों के लिए दुष्कर ऐसा ब्राह्मय और अंतरंग तप 
धारण किया था । उसके द्वारा घातिया कर्मों का क्षय कर उन्होने अपूर्व 
केवलक्ञान प्राप्त किया । 
इस कारण देवताओं ने उन ऋषीश्वर की भक्ति पूर्वक पूजा की । 
उन जितशत्रु केबली ने अनेक देशों में बिहार किया तथा अन्त में 
'मोश प्राप्त किया | 
इस विपुलाचल पर थीर भगवान के .बिराजसान रहते से विश्व 
की बंद्नीय विभूतियों ने भी बह्ां झाकर अपना जन्म ऋताये किया था 
तथा उस गिरिराज को पृूज्यता प्रदान की थी। 


( छहरर ) 


बिपुलगिरि की पूज्यता अथवा- प्रसिद्धि में मूल हेतु त्रिमुबत पूज्य 
वीर प्रभु का वहां विराजसान होना था, अन्यथा पाषाण पिण्ड रूप पर्रत 
में क्या विशेषता होगी ! भव्य जीवों को विपुलाचल इस शब्द को सुनते 
ही महावीर वर्धभान भगवान ओर उनके दिव्य समवशरण का सहसा 
स्मरण हो जाता है । 


जिनेन्द्र हंस की ऋवस्थान भूमि--विपुल गिरि पर धर्मास्त वर्षा 
करने के उपरान्त कारुस्य रत्नाकर महाबीर भगवान ने अन्य स्थानों के 
जीबों के पुण्य से आकर्षित हो वहाँ विहार किया। भगवान तो हंस 
सहृश थे | हंस जहाँ रहता है, वही स्थान महत्व को प्राप्त करता है। 
मान सरोबर को इसलिए कीर्ति मिली, कि वहाँ हंसों ने निवास किया। 
वे हंस जब स्थानांतर पर चले जाते हैं, तो वहां ही सौन्दर्य और मधुरता 
दीखने लगती है | सूर्योद्य के समय प्राची दिशा प्रिय लगती है; परचात्‌ 
जह्दां-जहां सूर्य पहुँचता है, वहां-बहां विश्व अपनी दृष्टि डाला फरता है; 
क्योंकि सबका ममत्व सूयये के साथ है, 'इसी प्रकार बीर भगवात जब 
विपुल गिरि पर थे, तब वह दिव्य लोक से भो अधिक तेजमय तथा 
आनन्द प्रद लगता था; किन्तु अब प्रथु का समवशरण दूसरी जगह आा 
गथा; इससे वह बिपुलाचल श्री-हीन सा लगने क्ृगा। भक्त लोग अपनी 
भावना के बल पर उस स्थान के सौन्द्ये ओर पवित्रता की कल्पना कर 
सकते हैं । 


अस्तु, भगवान ने अनेक स्थलों पर प्राणीमात्र को अपनी संगल- 
दायिनी अभय देशना द्वारा वर्णनातीत लाभ दिया | 


पावाएरी में प्रभु का आगमन-इस प्रकार विद्वार करते-करते लग- 
भंग तीस बषे का समय व्यतीत हो गया अब भगवान पाजापुरी पहुँच 
गए । वे पाबानगर के श्रत्यंत रमणीय उद्यान में पहुँचे, जो कमल युक्त 
वापिका से युक्त था तथा जिसमें अनेक प्रकार॑ वृक्ष शोभायमान हो रहे 
थे। बहां भगवान कायोस्खर्ग मुद्रा में घिराजमान हो गए। 


( ४५६ ) 


ऋअँतिम दिव्य देंशना--अब भगवान के सोक्ष गसन का समय 
ससीप आंता जा रहा था। भगवान की दिध्यध्वनि अब कुछ काल के 
पश्चांत्‌ सुनाई न पड़ेगी | यह भगवान की सोक्ष के पूर्व की अंतिम धर्म 
देशना है | वर्धभान भगवान ने कद्दा “भव्यात्माओ ! यदि तुम्हें सथा 
सुख प्राप्त करना है, तो सम्यग्दर्शन को धारण करो तथा सम्यश्शान और 
संम्यकचारित्र रूप र॒त्नश्नय धर्म का पालन करो। क्रोध, मान, माया, 
लोभ ये तुम्हारे असली शत्रु हैं। इन पर विजय प्राप्त करके अरिहंत 
बनो । “जीवः अन्य, पुदूगलः अन्य” - जीव अन्य है, पुद्गल अन्य है, 
यह तत्व हृदय में अवधारण करो। तुम चेतन्य पुंज आत्मा हो। 
अहिंसा के द्वारा तुम मोह शत्रु को नष्ट करके सिद्ध पदवी को प्राप्त 
कर सकते हो। संयम को धारण करने में तनिक भी मत ढरो। 
उसके द्वारा तुम्हारी सर्व कामनायें पूरे होंगी और तुम कामनाओं का 
अंत करके श्रेष्ठ स्थिति को भ्राप्त करोगे।” दिव्यध्वनि के अंतिम 
शब्द ऐसे थे, जो चिरस्मरणीय हैं । “तुम चेतन्य हो! पुदुगल 
से जाल से पुरुषार्थ द्वारा अपने को निकालो। अहिंसा की आराधना 
को त्रिकाल में भी न भूलो । तुम्हारा कल्याण हो” । 


दिव्य ध्वनि बन्द हो गई- सहसा दिव्य ध्वनि बन्द हों गईं। सब 
लोग विस्मय में पड़ गए । 


येग निरोध--अब भगवान ने योगों के निरोध का कार्य प्रारम्भ 
किया है। ऋषभनाथ तीथंकर न चौदह दिन पहिले से योग निरोध 
प्रारम्भ किया था | महावीर भगवान के योग निरोध का समय केवल 
दो दिन था। उनका विहार बन्द हो गया। निवाणभक्ति मे कह है :-- 


श्राद्यरचतुदंशदिनेवि निवृत्तयोग: । 

घष्ठेन निष्ठितकृति-जिनवर्धभान: ॥ 

शेषा विधूत-घन-कर्म - निबद्धपाशाः | 

मासेन ते यतिवरास्वमवन्वियोगा। | २६ ॥ 


( ४२७ ) 


आद्नाथ भगवान की आयु के जब चोदृह दिन शेष रहे थे, तब 
उन्होंने द्ृव्य समन, बचन तथा काय की क्रियाओं का निरोध किया था 
अर्थात्‌ इनका विहार बन्द हो गया। दिव्यष्वनि बन्द हो गई।न 
अंतिम तीथंकर मह्दात्रीर भगवान की आयु में ज़ब दो दिन शेष थे, तब 
उन्होंने योगों का निरोध किया था अर्थात्‌ कार्तिक कृष्णा त्रयोदशी को 
ढनकी दिव्य देशना बन्द हुई थी। विहार बन्द हुआ । शेष बआाईस 
तीयकरों ने अपनी आयु के एक साह शेष रहने पर योग निरोध 
किया था। 
तिलोयपण्णत्ति में लिखा है +-- 
उसहो चोहस-दिवसे दुदिणं वीरेसरस्स सेसाशं | 
मासेश य विणियित्तें जोगादों मुत्ति-संपरणों॥ १२०६-४ ॥ 
भगवान ऋषभदेव ने चौद॒ह दिस पहिले, महावीर भगवान ने 
दो दिन पहिले, और शेष तीर्थकरों ने एक साह पूर्व में योग से विनिषृत्त 
होने पर मुक्ति को प्राप्त किया | 
उसमें यह भी लिख है :-- 


उसहो य वासुपुज्जो णेमी पहलंकबद्धया सिद्धा | 
के उस्सग्गेण जिणा ऐसा पमुत्ति समावण्णा॥ १२१०-४॥ 
भगवान बृषभ, बासुपूज्य तथा नेमिनाथ पल्यंक श्रासन से और 
शेष जिनेन्द्र कायोत्सगग से मोक्ष गए अर्थात्‌ वीर भगवान की निर्वोण 
की मुद्रा कायोत्सर्ग थी। 
तिलोयपण्णत्ति में लिखा है, कि वर्धभान भगवान के ८८०० 
शिष्य अतुत्तर विमान में गये ( गाथा १२१७) तथा आठ सौ शिष्य 
सौधर्म स्वर्ग से लेकर उर्ष्व भेवेयक स्वर्ग तक गए ( गाथा १२२७ ) 





+ प्रतीत होता है कि वीर भगवान के मुक्ति प्राप्ति के लिए. योग निरोध- 
रूप महान कार्य का प्रारम्भ कार्तिक कृष्ण अयोदशी को हुआ था। श्रतः उस 
श्रयोदशी को धम्य त्रयोदशी था धनतेंरस कहने लगे ये । 


( छरशे८ ) 


+ केक्ली समुद्धात ः:-मोक्ष जाने वाले जीबों में जिनकी 
तीन अधातिया कर्मों की स्थिति अ्रधिक रइती है और आयु कर्म की 
स्थिति कम होती है, वे केवलि समुद्घात क्रिया के द्वाय आयु कम की 
स्थिति के बराबर शेष कर्मो की स्थिति करते हैं | इस विषय में आचार्य 
यतिवृषभ का कथन है, कि सभी केवली मोक्ष जाने के पूर्व नियम से 
केबलि समुद्बात करते हैं, किन्तु जिन आचारयाँ के सतानुसार लोक 
पूरण समुद्घात करने वाले केवलियों की संख्या बीस ही कही गई है, 
उनके मतानुसार कितने ट्टी केवली समुद्धात करते हैं और कितने नहीं 
करते दें । 

पवापुरी का अद्भुत भाग्य :-पावापुरी में असंख्य देवी देवता 
थे, विपुल जन समुदाय भी था | अनेक वियंच भी थे, जिन्होंने भगवान 
की दिव्यध्वनि का अमृत पान अब तक किया था, किन्तु वह अवसर 
पुनः नहों प्राप्त होगा। गौतम स्वामी, सुधर्माचायं सहश महाज्ञानी 
मुनिगण अपने दिव्यज्ञान से यह जान गए थे, कि अब महावीर केवली 
अयोगी जिन होने जा रहे हैं | अब इनकी विशुद्धता वर्धमान 
हो रद्दी हे । 

भगवान का त्रयोदशी का दिन पाबापुरी में गया। रात्रि व्यतीत 
हुईं। भगवान कायोत्सर्ग मुद्रा से आत्म-निमम्न हैं। अत्यन्त प्रशान्त 
बातावरण है। भगवान वीरप्रभु स्वरूप में तीन हैं । प्रतिक्षण उनकी 
निर्मलता बढ़ रही है । चौदस का दिन गया । रात्रि आई | सब महर्षि 
गण अत्यन्त सावधान हो वीरप्रभु की रक्त्रयमयी मनोज्ञ मूर्ति का 


+ यतिदृषभोपदेशात्‌. सर्वाधातिकमंणा. क्षीणकपाय-चरमसमये 
स्थिते: साम्याभावात्सवेंपि कृतसधुद्घाता: सन्‍्तो निवृत्तिमुपदोकंते | येषामाचार्याणां 
लोकब्यापि केवलिधु विंशतिसंख्या-नियमस्लेषां मतेन केचित्समुद्घातयन्ति | 
केचिन्न समुद्धातयंति । 

के न समुद्धातयंति ! येषां संखतिव्यक्ति: कर्मस्थित्या समाना, ते न 
समुदुघातयंति, शेषा: समुद्धातयंति ॥ धवला टीका भा १ ४० ३०२ चूत ६० | 


( ४२६ ) 


दर्शन कर रहे हैं । देव, देवेन्द्र उनकी छवि को निहारकर आत्मा में 
: क्रपूर्ष शान्ति आप्त कर रहे हैं। + चतुर्दशी की रात्रि का शअ्रंतिम 
प्रहर श्राया। उसे ब्राह्म मुहूर्त कहते दें । आकाश में उप्त के आगमन 
का चुछ-कुछ प्रकाश दिखाई पड़ने लगा। 

भगवान वर्धमान जिनेन्द्र ने सुए्म-क्रिया-अ्तिपाति शुक्ल ध्यान 
के द्वारा बादर योगों का सृक्त्म रूप में परिणसन किया । क्षण भर में 
भगवान अयोगी जिन हो गये। अब उनके कर्मा का आखब रुक गया। 
खब ये पूर्ण संबर के स्थामी हो गए। इन्होंने परम यथाख्यात चारित्र 
प्राप्त कर लिया | 

अ, ६, उ, %, लू इन पंच लघु अक्षरों के उच्चारण में जितना 
समय लगता है, उतने में ये बीर प्रभु सबके देखते-देखते चतुर्दशी के 
पर्यबसान की बेला में स्वाति नक्षत्र के समय ओऔदारिक तेजस, कार्माण 
शरीर का नाश कर 'सिद्ध भगवान! हो गए। 





+- किन्‍्हीं लोगो की यह मान्यता है कि भगवान के निर्वाण के कुछ 
समय पूर्व इन्द्र ने आकर प्रभु से सविनय कहा, “आप कुछ काल के लिए 
श्रपनी निर्वाण यात्रा स्थगित कर दीजए, क्योकि इस समय शुभ मुहूत नहीं 
है। कुछ काल के अ्रनन्तर शुभ महूत्ते थ्रा जायगा ।” इस कथन के उत्तर में 
उन व्युतरत-क्रिया- निश्वत्ति शुक्लध्यानी महामोनी भगवान ने कहा “हे सुरराज ! 
ऐसा करना मेरे लिए सभव नहीं है |? योगी जब आत्मष्यान में निमम होते 
हैं, तब उन्हें श्रपने शरीर का भी ध्यान नहीं रहता है । विवेकी श्रवषिशानी 
इन्द्र का प्रश्न काये भी कल्पना मात्र है। भगवान महावीर ने दीक्षा लेने के 
साथ ही महामौन का नियम लिया था, उनकी इंद्र से निर्वाण जाते समय 
वार्तालाप की बात सर्वज्ञ प्रणीत आगम से नहीं श्रई है । योग विद्या के श्रेतस्तत्व से 
परिचित व्यक्तिको यह समझने में देर नहीं लगेगी, कि आत्मा के स्वरूप में मग्न 
योंगी बहिजेगत्‌ ते श्रपनी दृष्टि पूर्णतया हटा लेता है। अतः परम समाधिरुप 
शुक्लध्यान की स्थिति में श्रेष्ठ मौन का सद्भाव मानना चाहिए। यहीं झ्राष 
आागम का उपदेश है | ः 


( ४३० ) 


पहले उन्‍होंने दीज्ा लेते समय सिद्धों फो प्रणाम क्रिया । 
“ससः सिद्ध भ्यः” कहा था। अब कार्तिक की अमावस्या के प्रभात में 
वे वर्धभान भगवान स्वयं सिद्ध परमात्मा हो गए। श्रव वे ज़न्स जरा 
तथा सरण के चक्र से सदा को मुक्त हो गए। ज्योतिर्मयी छुद्ध भात्मा 
पौद्गलिक शरीर को छोड़कर लोकाम में एक समय में पहुँचकर तनुबात 
बलय के आंत में जाकर अनंत सिद्धों में मिल गई। सबने निर्वाण 
कल्याण॒क का जय जयकार आरंभ किया | 


स्वराज्य प्राप्ति :-आज महावीर भगवान ने अध्यात्मिक 
स्वाधीनता पाई | आत्मा का स्व॒राज्य उन्होंने पाया। अब वे वास्तव 
में स्थतंत्र हो गए। पावापुरी ने समवशरण में विराजमान महाबीर को 
आप्त किया था, किन्तु; 


निरंजन परमात्मा-श्रब उस पावापुरी में देवाधिदेव महावीर 
भगवान नहीं है | वहां उन्होंने तेरहवें गुणस्थान के पश्चात्‌ चौद्वां 
शुखस्थान प्राप्त किया | निश्चय रत्नत्रय की पूर्णता की। यह पाबापुरी 
महावीर की आध्यात्मिक असर ससर-भूमि हो गई, जहां उनका कर्सों 
के साथ घोर युद्ध हुआ | उन्होंने पहले पाप को पछाड़ा था; अब पुण्य 
प्रकृतियों को भी शुक्लध्यान रूप अग्नि मे समाप्त कर दिया। अब तीर्थंकर 
महाधीर सिद्ध बन गए | अब वे न त्रिशलानन्दन है, न सिद्धाथे महाराज 
के राजदुलारे हैं| अब वे इन समस्त उपाधियों से परे हो गए। अब 
वाणी उनका वर्णन करने में असमर्थ है । वे पर ज्योति परमात्मा हो गए। 
निरंजन-निराकार हो गए। 


ग्रस्तविक निवाखस्थल--कट्दा जाता है भगवान पाबापुरी के 
सरोवर के कमलों से परिपूर्ण उद्यान से मुक्त हुए। यथा में उन्होंने 
प्रथ्च्री को स्पर्श ही नहीं किया | उनका शरीर पथ्वी तल से चार अंगुल 
हंचा रहा आया। अतः सूक्ष्मता से विचार किया जाय, तो आकाश के 
वे प्रदेश, जिन्हें उनके परमोदारिक शरीरधारी आत्मा ने घेरा था, क्षेत्र 


( धरैश! ) 


मंगलरूप होंगे। तिलोयपण्णत्ति से कहा हैः - + इस क्षेत्र संगंल के 
उदाहरण पावानगर, उजंयन्त और चंपापुर आदि हैं; अथवा सादे तीन 
हाथ से लेकर पाँच सौ पच्चीस धनुष प्रमाण शरीर में श्थित और केबल 
ज्ञान से ब्याप्त आकाश-प्रदेशों को ज्षत्र मंगल समभना चाहिये; अथवा 
जगत श्रेणी के घन मात्र अर्थात लोक प्रमाण आत्मा के प्रदेशों से लोक 
प्रण-समुद्घात द्वारा पूरित सभी लोक के प्रदेश क्ञो प्र मंगल हैं । 


> काल मंगल- मोक्ष के प्रवेश का काल सब पाप रूपी मलों के 
गलाने के कारण काल मंगल कहा गय। है। पाबापुरी से अकेले ही बीर 
भंगवाम ने सोज्ष प्राप्त किया था | तिलोयपण्णत्ति में कहा है :-- 
कत्तियकिएहे चोहसि पच्चूसे सादि-शाम-शक्खत्ते | 
पावाए शयरीए एक्को बीरेैसरो सिद्धो || १२०८-४८ ॥ 
भगवान थोर प्रभु कार्तिक कृष्णा चतुदेशी के दिन प्रत्यूप काल में 
स्वाति नक्षत्र के रहते हुए पावापुर से अकेले ही सिद्ध हुए हैं। दरिवंश- 
पुराण में लिखा है “वीरस्येकस्य निर्वाण/” ( र्८घ९, सर्ग ६० ) 
बीरभगवान अकेले मोक्ष गए । 


धमे प्रपा की पुरी पावापुरी--बधसान चरित्र में असग कवि ने 

लिखा है, कि भगवान के निर्वाण के समय नो हजार शिक्षक मुनि- 
उपाध्याय परमेष्टी थे। तेरह अवधि ज्ञानी मुनि, पाँचसी मन/पर्ययज्ञानी 
लोकोत्तम केवलज्ञानी सातसो, बेक्रियिक ऋद्धिधारी मुन्ी नौ सो, बादी 








+ एदस्स उदाहरणं पावा-णगरुज्जयंत-चंपादो | 
आ्राउद्र-हत्थ-पहुदी परुबीसब्भहिय-पशसय-धणयूणि ॥ २२ ॥ 
देह-अ्रवष्ठिद-केवलसाणावद्धद्व-गयणश-देसो वा। 
सेढि-घण-मेत्त-श्रप्प-प्पदेस-गद-लोगपूरणा पुएणा ॥ २३ ॥ 
विस्साशं लोयाणं होदि पदेसा वि मंगलं खेत्त | 
जस्सिं काले केबलणाशादि-मंगल परिणमति | २४ ॥ 


» पावमल गालणादों परंणत्त' कांहभंगल एदं || २४-१-ति० १०॥ 


( ४३ ) 


मुनि चार सौ थे। इस प्रकार बारह हजार आठ सौ श्रेष्ठ तपसथी तथा 
अद्भुत आध्यात्मिक विभूति संपन्न मुनीन्‍्द्र विमान थे। चन्दना 
आर्थिका के साथ समस्त आयिका संघ छत्तीस हजार था। ब्रती भावक 
एक लांख.थे। तीन लाख श्राविकाएं थीं। असंख्यात देवी देवता थे। 
मोह रहित तियंच संख्यात थे। सब बीतराग धर्म में प्रगाढ श्रद्धा 
समलंकृत थे | इनके सिवाय और भी जीव भगवान के अंतिम दर्शन के 
हेतु उपस्थित थे। वीर भगवान ने मोक्ष गमन के पूर्व इन सबको धर्मो- 
मृत का पान कराया था । तत्व की देशना दी थी | 


पवा-पुरी-- इससे वह नगर वास्तव में धर्म की प्रपा-प्याऊ की पुरी 
बन गया था। प्राकृत में प्रपा को पव्ा कहते हैं। इससे बहू पुण्य स्थल 
पत्रा-पुरी बन गया था| 'पवा' एवं पावा-पव्रा ही पाया हो गया । इस 
प्रकार उस पुरी में श्रुत ज्ञानामृत रूप अंतिम प्रसाद सकल-सलहितो- 
पदेशी धर्म के सूये तथा विश्व के पितामह सद्दावीर वर्धसान ने प्रदान 
किया था। इस पावापुर से ही स्वाति नक्षत्र पर चन्द्र के अवस्थित रहते 
हुए कार्तिक कृष्णा चतुदंशी की रात्रि के अन्त सें भगवान सन्‍्मति ने 
सिद्धि प्राप्त की थी + 


यहां सहाकबि ने लिखा है कि दो दिन प्यनत योग-निरोध करने 
के पूवे भगवान ने समबशरण को छोड़ दिया था। “डज्मित-सभः “शब्द 





न एमिः सम॑ त्रिभुवनाधिपति विंद्ृत्य | 

तिशत्समाः सकलसल्वहितोपदेशी ॥ 

पावापुरस्थ कुसुमांचित  पादपानां। 

रम्य श्रियोपवन माप ततो जिनेन्द्रः | ६७-१८ ॥ 
कत्वा योगनिरोध मुज्कितसभः पष्ठे न तस्मिनवने | 
ब्युत्सरेंण निरस्य निर्मेलशरचि: कर्माण्यशेषाश सः | 
स्थित्वे दांवपि कार्तिकासितचतुर्दश्यां निशांते स्थिते । 
स्वातौ सन्‍्मतिराससाद भगवान्‌ सिद्धि प्रसिद्धश्रियम ॥ ६८ ॥ 


( ४३३ ) 


महत्वपूर्ण है। उसका अर्थ है छोड़ दिया है. सभा अर्थात समवशरण 
किन्‍्होंने ऐसे वे बीर जिनेन्द्र हो गए थे । 

गयणाघर द्वारा निवोण की पूवे सुचना-उत्तरपुराण में गुजभद्र 
स्वामी ने कहा है, कि गौतस गणधर ने विपुलाचल पर ही भगवान के 
निर्बाण के विषय में इस प्रकार भविष्यद्वाणी की थी। + अनेक देशों 
में विही'र करते करते अंत में वर्धमान भगवान पावापुर में पहुँचेंगे। 
वहाँ के मनोहर नाम के वन के भीतर अनेक सरोबरों के मध्य में सहा- 
मणियों की शिलातल पर स्थित होकर विहार त्याग करके निजंरा को 
बढ़ाते हुए ( योग निरोध करते हुए ) दो दिन व्यतीत करेंगे तथा कार्तिक 
कृष्णा चतुर्दशी की रात्रि के अंतिम समय में स्वाति नक्षत्र में तीसरे 
शुक्लध्यान में तत्पर होंगे। तदनंतर तीनों योगों का निरोध कर 
समुच्द्धिभ्न-क्रिया नाम के चौथे शुक्लध्यान का आश्रय लेंगे तथा चारों 
अधातिया कर्मों को नष्ट कर शरीर रहित आत्स ग्रुणसय होकर सर्च 
जीबों के द्वारा धांछित निवाण को एक सहसख मुनियों के साथ प्राप्त होंगे। 

दो परम्पराओ्नों का सदभाव--यहाँ भगवान के साथ एक सह 
मुनि सोक्ष गए ऐसा उपदेश विशेष परम्परा को सूचित करता है । तिलोय- 
परणात्ति और हरिबंशपुराण में भगवान के अकेले मोत्त गमन का कथन 
है | इस प्रकार निर्वाण के संबंध में दो परम्पराओं का सद्भाव पाया 
जाता है | 


+ क्रमात्पावापुरं प्राष्प मनोहरवनांतरे | 
बहूनां सरसां मध्ये महामणि-शिलातले॥ १०६ ॥ 
स्थित्वा दिनद्वयं वीतविहारों दृद्ध निर्जरः। 
कृष्ण॒कार्तिक पक्षस्य चतु्दश्यां निशात्यये ॥ ५१० ॥ 
स्वातियोगे तृतीयेद्ध-शुक्लध्यान-परायण: । 
कझृतत्रियोग-संरोध॑ समुच्छिन्न क्रियं श्रित: ॥ ५११ ॥ 
हताघाति-चतुष्कः सन्नशरीरों मुशात्मकः। 
संता मुनिसहल्लेश निराश सर्वनांछितम्‌॥ उत्तर पु०पर्व७६॥५१९॥ 


( ४हेषछ ) 


गिषुलाचल के विषय सें गशुधर की वाणी--गौतम गणधर ने यह 
भी कहा था, “जिस दिन महावीर भगवान मोक्ष पधारेंगे, उसी दिन 
मुझे भी केवलझान प्राप्त होगा । में अनेक देशों में विहार करता हुआ 
विषुलाचल से मोक्ष प्राप्त करू गा-- गत्वा विपुलशब्दादिगिरो प्राप्ध्यासि 
निव तिम” ( उत्तरपुराण प्रृष्ठ ५१७, पर्व ७5, ) 

गौतस स्वासी ने यह भी कह्ा था “मोक्ष प्राप्त कर भगदान 
अन॑द सुख श्राप्त करेंगे। तदनंतर देवेन्द्र मोह का नाश करने वाले 
भगवान के शरीर की विधिपूर्वक दिव्य गंघ, माला आदि द्रव्यों से 
पूजा करेंगे, फिर अभ्निकुमार देवों के इंद्र के मुकुट से प्रगट हुई अग्नि 
की ज्वाला में उस शरीर को स्थापन करेंगे और भवातीत भगवान की 
अधे पूर्ण शब्दों में स्तुति करेंगे | 


तदेव पुरुषार्थस्य पर्यन्तोनंतसोरख्यक्नत्‌ । 
श्रथ सर्वेपि देवेन्द्रा पनहीद्धमुकुट्स्फुरत्‌ ॥ ५१३ ॥ 
हुताशन-शिखा न्यस्त-तहेंहा मोहविद्धिपं | 
अ्रम्यच्य गंधमाल्यादि-द्वव्येदिव्य यथाविधि ॥| ५१४ ॥ 
वंदिष्यते भवातीतमण्यें - वंदारव - स्तवै: ॥ ४१५ ॥ पर्व ७६ ॥ 
निवीरोोत्सव :--गौतम गणधर से भगवान के निर्वाण कल्याणक 
का पहिले ही परिचय प्राप्त हो चुका था । अतः सुचतुर जीवों ने निर्वाण 
ब्रेला पर उपस्थित रहकर अपने जीवन को धन्य बनाया था। उस समय 
अपार शान्ति थी। अद्भुत गंभीर वातावरण था। सब मोक्ष कल्याणक 
का सहत्व जानते थे। वह जीवन की सर्त श्रेष्ठ परम सिद्धिमयी वेला 
थी। उस समय लोगों ने बेराग्य का अपूर्व प्रकाश प्राप्त किया था। 
उस समय यह स्पष्ट हो गया था, कि भगवान ने यथार्थ कहा 
था “जीवः अन्यः, पुदूगलः अन्यः?-- जीव अन्य है, पुदूगल अन्य है। 
देखो ! चेतन्यम्य जीव सर्व विकारों और विभावों से विमुक्त हो 
अपने भवन सिद्धालय में पहुँच गया ओर यह शरीर यहाँ ही रह 
गया । यह शरीर सामान्य नहीं है । यह परसौदारिक शरीर है, जिसमें 


६ ऐहईप ) 


, सवोग केबलीवस्था प्राप्त आत्मा का निबास रहा; परचातू परम झुद्ध 
धोगातीत योगिराज वर्धभाव भगवान का आवास रहा तथा सोच्ाब्स्था 
के पूर्व तक इसी पौद्गलिक पिण्ड में वे सहाबीर भगवान रहे | 


अंतिम दिगस्बर मुद्रा ः-इसकी शुद्धता की कल्पना नहीं की 
जा सकती है। भगवान का शान्त, सौम्य, वस्त्र रहित तथा आभूषण शुल्य 
शरीर झ्झुत दीप्तिपूण दिखता था। उस शरीर पर किसी प्रकार का 
आवरण नहीं था, जो यह सूचित करता था, कि परम श्रेष्ठ स्थिति 
अयोगी ग्ुणस्थान को आप्त भगवान महावीर बस्त्र रहित थे। दिगम्बर 
थे। इस श्रेष्ठ बिशुद्धता की स्थिति में भगवान को दिगम्बर रूप सें 
ही पाकर विश्व के अंतःकरण मे यह अकाटय बात जम गई, कि श्रेष्ठ 
सिद्धि रूप मुक्ति की प्राप्ति के लिए निर्मल मन के साथ बाह्य शरीर 
भी वस्त्राडम्बर से पूर्णतया विमुक्त रहना चाहिए । भगवान का शरीर 
यही परम सत्य प्रगट कर रहा था । 


शरीर का अंतिम संस्कार +--वर्धभान भगवान का निर्वाण हो 
गया। भगवान की जय हो। जय हो। इस जयधोष से सारी पावापुरी 
मुखरित हो उठी थी। श्रेष्ठ बेभव और बिभूति सह्दित देव, देवेन्द्र, 
नरेन्द्र आदि वहां आए। उन्होंने सोचा “भतेः शरीर पबित्रं, निर्मलं, 
मोक्षसाधनं, शुचि, निर्मलं??- यह सगवान का शरीर पचित्र है। निर्मल 
है। यह सोक्ष का साधन है, क्योंकि इसके दी द्वारा भगवान ने सर्व प्रकार 
मद्दान तपादि श्रेष्ठ काये किए थे। यह शुचिता पूर्ण है। उन्होंने उस 
शरीर को बहुमूल्य पालकी भें विराजसान किया । इसके अनन्तर 
अग्निकुमार देवों के इंद्र के रत्नों की कान्ति से दैदीप्यमान, उन्नत 
मुकुट से उत्पन्न हुई तथा चन्दन, अगुरु, कपूर, केशर आदि सुगंधित 
पदार्थों से युक्त तथा घृत दुग्ध आदि के योग द्वारा संप्रदीप्त अग्नि ने 
उस शरीर को भस्म रूपता प्रदान की। त्रिसुबन उसकी सुगंधि से 
व्याप्त हो गया । 


( धश्३६ 2 


देकेदों ने बह भस्म उठाई और हस लोग भी इसी प्रकार हों 
अर्थात्‌ सच्ची असर पदलवी को प्राप्त करें, ऐसा सोचकर बड़ी भक्ति 
से अपने ललाट, भुजा युगल, कण्ठ तथा व्षःस्थल में पंच कल्याण बाले 
भगवान की वह भस्म लगाई । वे उस भस्म को अत्यन्त पवित्र मानकर 
घर्मानुराग से तन्‍्मय हो रहे थे। + 

कर्त्येष्टि का भाव--भगवान का शरीर रत्नत्रय की साधना में 
सहायक था। अत्यन्त पबित्र था । इससे उस शरीर की अंत में पूजा की 
गई थी। उसे अत्येष्टिअंतिम पूजा की क्रिया कहते हैं | वह यद्यपि चेतन्य 
शून्य था, किन्तु श्रेष्ठ चेतना-संपन्न १९ ज्योति परमात्मा की निवास भूमि 
था, इससे वह पूजा का पात्र बना। उसकी पूजा द्वारा भावों में अपूर्व 
विध्वुद्धता उत्पन्न हुई थी। इस रहस्य को विस्मरण क रने के कारण जन- 
साधारण किसी के मरने पर उसके शरीर का दाह किए जाने को 
अंत्येष्टि क्रिया कहते हैं। भोगी विषय लोलुपी का शरीर पूजा का पात्र 
नहीं होता है । उसके स्पश से तो पवित्र का लोलुप द्वोता है; अशुचिता 
प्राप्त होती है | केवली का शरीर शुचिता का उत्पादक होता है, इसी 








+ तदागत्य मुराः सर्वे प्रान्त-पूजा-चिकीषया | 
पवित्र परम॑ मोक्षसाधव शुचिनिर्मेलम ॥ ३४३ :. 
शरीर भर्त॑रस्पेति पराद्ध्यं-शिबिका-पिंतम्‌ । 
श्रओन्द्र-रत्न-भा भासि-प्रोत्तंगमुकुटोद्धवा ॥ ३४४ !! 
चन्दनागरु-कर्पर-पारी-काश्मीरजादिभि: । 
घुत-छरादिभिश्वाप्तब्द्धिना हुतमोजिना | ३४५ | 
जगदू-गहस्य सौगन्ध्यं सम्पाद्याभूतपूरवकम्‌ । 
तदाकारोपमर्देन पर्यायान्तरमानयत्‌ ॥ ३४६ ॥ 
ततो भस्म समादाय पंचकल्याणभागिनः | 
वर्य॑ चेव॑ मवामेति ख्वललाटे भुजदये ॥ ३४६ ॥ 
करणठे हृदयदेशे च तेन संख्ृश्य भक्तित: | 
तत्पविश्वतम॑ मत्वा धर्म-राग-रसाहिता: ॥ महापुराण पर्व ४७ ॥३५०॥ 


( ४३७ ) 


कारण देवेन्द्रों नें तक उस शरीर के भस्मरूप अवशेष को अपने अत्यंत 
निर्मज्ञ शरीर में लगाकर कृताथेता अनुभव की भी । 
दे परम्पराओं का संद्भाव-ह रिघंशपुराण में भगवान नेमिनाथ 
के निर्वाण का वर्णन करते हुए कह्दा है, कि भगवान का शरीर बिजली के 
समान क्षण भर में स्वयमेव क्षय को प्राप्त हो गया था। इससे मोक्ष 
गमन के समय शरीर के बारे में दो परंपराओं का सद्भाव सूचित 
होता है । र् 
हरिवंशुपुरण का कथन--ह्रिवंशपुराण में कहा है +-- 
परिनिर्वांगकल्याण - पूजामंत्य - शरीरगाम्‌ । 
चतुर्विध-सुरा जेनीं चक्रः शक्रपुरोगमाः ॥ ११०६५ ॥ 
इन्द्रादि चार श्रकार के देवों ने जिनेन्द्र भगवान के अंतिम शरीर 
सम्बन्धी निर्वाण कल्याणक की पूजा की! 
गंधपुष्पादिभिदिव्यें: पूजितास्तनवः क्षणात्‌ | 
जेनादा द्योतयन्त्यो थां विलीना विद्युतो यथा ॥ १२॥ 
जिनेन्द्र भगवान के शरीर की दिव्य गंध, पुष्प आदि के द्वारा 
पूजा की गई थी। जिनेन्द्र का शरीर देदीप्यसान होते हुए बिद्युत्‌ के 
समान अल्पकाल में बिलीन हो गया | 
स्वभावोयं जिनादीनां शरीरपरमाणवः | 
मुंचति स्कंप्तामते क्षणात्तुशबचामिव ॥ १३-६५ ॥ 
ऐसा स्वभाव है कि जिनेन्द्र भगवान आदि के शरीर संबंधी 
परमार अन्त में स्कन्धता का परित्याग कर देते हैं; जिस प्रकार विद्युत 
क्षण भर में लुप्त हो जाती है। 
विचारणीय कथन--हिन्दी साषी समाज में रूपचन्द जी रचित 
पंचसंगल के आधार पर यह कथन प्रचार पा गया है, कि भगवान का निर्वाण 
होने पर शरीर के सब परमाणु कपूर के समान उड़ जाते हैं, केबल नख 
और, केश शेष रहते हैं। उस समय इन्द्र सायासयी शेष शरीर की रचना 


( छशे८प ) 


करता है, जिसका अरिन संस्कार किया जाता है। इस निरुपश का 
आचार्य प्रणीत क्या आधार है ! यह नहीं सिल पाया। शंका होतो 
है कि जब हड्डी उड़ जाती है, तब नख, केश क्‍यों शेष रहते हैं! 
मक्त संघ से संबंधित भगवज्जिनसेनाचाय रचित महापुराण के 
शाधार पर विवेचन पहिले किया जा चुका है, जिससे यह ज्ञात दोता 
है, कि भगवात का शरीर उनके सोक्ष जाने के पश्चात्‌ विधमान 
रहता है, उसकी पूजा की जाती है श्रीर अग्निसंस्कार किया जाता है । 
पंचमंगल में मद पझ दिया गया है-- 
तनुपरमाणू दामिनी पर, सब खिर गए। 
रहे सेस नखकेश - रूप, जे परिणए॥ 
तब हरि प्रमुख चतुरविधि, सुरगण शुभ सच्यो। 
भायामयि नख केश - रहित जिनतनुरच्यो || 
मायामयी नख-केश रचना के पश्चात्‌ यह काये हुआ :-- 
रचि अ्रगरचन्दन प्रतुख परिमल, द्रव्य जिन जयकारियों। 
पदपतित श्रगनिकुमार मुकुटानल, सुविध संस्कारियों ॥ 
निर्वाशकल्याणक्‌ सु महिमा, सुनत सब सुख पावहीं | 
भणि 'रुपचन्द सुदेव जिनवर, जगत मंगल गावहीं॥ 
भूचरदास जी का कथन--पारसपुराण में जिनेन्द्रभगवान के निर्बाण 
के विषय में इस प्रकार दृष्टान्त द्वारा स्पष्टीकरण किया है-- 
भोममई एक पुत्तता ठान, नखशिख सम्मचतुर संठान। 
सब तन सुन्दर पुरुषाकार, नराकार इसही विधिसार ॥ 
माटीसों इमि लेपहु सोय, जैसे त्वचा देह पर होय। 
कहीं श्रंग खाली नहिं रहे, सब उपचार कल्पना यहै।॥। 
पुनि सो लीजे श्रगनि तपाय, सांचा रहे मोम गल जाय। 
अरब ला भीतर करो विचार, कहा रहो बुध ताहि निहार ॥ 
अन्तर मूस पोल है जहाँ, पुर्षाकार रहयो नम तहाँ। 
याही श्रम्बर के उनहार, अम्हस्वरूप जान निरबार ॥ 


( ४श६ ) 


यह ब्राकाश शृन्य जड़ रूप, वह पूरम चेतन चित्रप। 
यही फेर हैयथा बामाहिं, श्राकृति में कछु अ्रन्तर नाहीं॥ 
था विधि परम ब्रह्म को रूप निराकार साकार सल्प। 
यह हृष्टान्त हिये निज धरो, भवि जिय श्रनुमव गोचर करो ॥ 
दोहा-- बसें सिद्ध शिवखेत में, ज्यों दर्पन में छाहिं। 
ज्ञान नयन सों प्रगट हैं, चर्म नेंन सों नाहिं ॥ 
निर्धाण कल्याण के विषय में भूधरदास जी ने महह्कुशण का 
अमुकरण करते हुए इस प्रकार लिखा है -- 
तब इन्द्रादिक सुर-समुदाय, मोक्ष गए जाने जिमराय । 
श्री निर्वाणकल्याणक काज, श्राये निज निज बाहन साज || 
परम पवित्त जानि जिनदेह, मणि शिवका पर थापी त्तेह। 
करी महापूजा तिहिं बार, लिए श्रगर चन्दन घनतार ॥ 
श्र सुगंधदरव शुचि लाय, नें सुरासुर शीस नमाय । 
श्रगनिकुमार इन्द्रते ताम, मुकुटानल प्रगटी श्रमिराम ॥ 
तत खिन भस्म भई जिनकाय, परम सुगंध दर्शों' दिशि थाय। 
सो तन भस्म सुरासुर लई, कंठ हिये कर मल्तक ठई ॥ 
भक्ति भरे सुर चतुर निकाय, इहविधि महा पुन्य लपजाय | 
कर श्रानन्द निरत बहुमेष, निज निज थान गये सब देव ॥ 
पवापुरी को अपूवेता :--पावापुरी को वीर निर्वाण के कारुण 
बिश्वबंद्यपता प्राप्त हो गया। मुमुछबर्ग को पफामापुरी का पावनप्रदेश 
पुण्य का प्रदाता बन गया। उस्त प्रदेश के महत्व का कारण यहू है, 
कि. भगवान का अत्यन्त पवित्र लोकोत्तर प्रभाव पूर्ण शरीर पाबापुरी 
को दी प्राप्त हुआ था, इससे भव्यजीव उस स्थान के दर्शन द्वारा वर्ष 
प्रेरणा, स्फूर्ति और निर्मलता प्राप्त करते हें । 
निर्वीण भक्ति में लिख है :-- 
इक्तोबिंकार - रल॒क - गुणेन लोके । 
पिशेषषिक॑ मधुरतामुपथाति यद्वत्‌ ॥ 


( हं४० ) 


लद्ख पुख्यपुरुषैरषितानि नित्यम । 
स्थानानि तानि जगतामिह प्रावनानि ॥ ३१॥ 
इछ रस की गुड़ रूप पर्याय इछ रस की अपेज्ञा जैसे विशिष्ट 
मघुरता संपन्न होती है, उसी प्रकार तीथेकर, गणधर, सामान्य केबली 
भादि के द्वारा सेवित स्थाव जगत्‌ में जोबों को पवित्रता के हेतु पुरुय 
की प्राप्ति में निमित्त रूप होते हैं । 

,.छिद्ध अवस्था +--बर्धमान भगवान का शरीर पावापुरी में रह 
गया था, किन्तु उनकी अविनाशी आत्मा परिशुद्ध हो अनंत सिद्ध 
समुदाय में सम्सिलित हो गई। सरीचिकुमतार की पर्याय में इनकी 
भरतादि के साथ पहले निकटता थी, अब बे सब आत्म परिवार में 
पुनः मिल गए। परमार्थ दृष्टि से सभी आत्माएँ अपने गुण पर्योय को 
भपेज्ञा पूर्णतया स्वतंत्र हैं। सिद्ध पद्‌ प्राप्त करने पर ये अष्टगुण प्रकट 
द्दो जाते हें श्ना 

संमत-णाण-दंखण-वीरिय-सुहम॑ तदेव श्रवगहणं । 
श्रगुरहुमव्वानाह श्रद्गयुणा होंति खिद्दाणं ॥ 
सम्यक्त्व, क्वान, दर्शन, वीये, सुक्ष्मतव, अवगाइनत्व, शअग्ुरु- 
लघुत्व तथा अव्याबाधत्व ये आठ गुण सिद्धों के द्वोते हैं | 
बीरसेनाचार्य ने धवला टीका में सिद्ध भगवान के सुख के सम्बन्ध 
में प्रन्धान्तर की यह गाथा दी है !-- 
श्रदिसयमाद-सपुत्थं विसयादीद॑ श्रणोवम-मर्णत्त | 
अ्ब्ुच्छिएएं च घुहं सुध्दुवजोगो य सिद्धाणं | ४६९ ॥ ए. ५८॥ 
अतिशय रूप, अपनी आत्मा से उत्पन्न हुआ, विषयों से रहित, 
अनुपम, अनंत, विच्छेद रहित सुख तथा शुद्धोपयोग स्िद्धों के होता 
है।(घ. टी. भा. १) 
सिद्ध भगवान बनने पर मसद्ाबीर भगवान के आठ कर्मों का 
पूर्णतया क्षय द्वो चुका। किस कर्म के अभाव से कौन गुण प्रगट 
हुआ, इस विषय में अमृतचन्द्र सूरि तत्वारथंसार में लिखते हैं :-- 


( शह१ ) 


ज्ञानावरणहानान्ते केवलजान शालिनः । 
दर्शनावरथोच्छेदा दुच्सत्केवलदर्शना: ॥ ३७ ॥) 
,बेदनीय - समुच्छेदादव्याचाधत्वमानिताः। . 
मोहनीय - समुच्छेदात्सम्यक्त्वमचलं भ्िताः ॥ रे८ ॥ 
श्ायु: कर्मंसपुच्छेदात्परमं सोदम्यमाश्रिता: । 
नामकर्म-समुन्छेदादवगाहन - शालिनः ॥ ३६ ॥ 
गोन्रकर्मसमुच्छेदात्सदाई गौरवलाघवाः । 
अन्तराय - समुच्छेदादनंतवीयैमाशिता: || ४० ॥ 
ज्ञानावरण कर्म के क्षय होने पर भगवान केव्लज्ञानी हुए तंधा 
दर्शनावरण का क्षय होने से केवलदर्शन संयुक्त हुए । वेदनीयं का 
विनाश होने से अव्याबाधपना प्राप्त हुआ। मोह क्षय से अक्षय सम्यंक्‍रवी 
बने तथा आयु कर्म के क्षय से उत्कृष्ट सूक्ष्मत्व संयुक्त हुए। नास के झय 
होने से श्रबगाहन गुण युक्त हुए। गोत्र कर्म के नाश से ग्रृढता तथा 
लघुता रहित अर्थात्‌ अगुरुलघुपना प्राप्त हुआ तथा अंतराय कर्म के 
अभाव में अनन्त बीयेपने को प्राप्त हुए | 
निवोण का काल :-जिस क्षण कर्मों का क्षय होता है, उसी 
क्षण में निर्वाणपना प्रगट होता है । तत्वार्थसार में कहा है :-- 
उत्त्तिश्न॒ विनाशश्व प्रकाश-तमसोरिह्ठ । ः 
युगपद्धवतो यदूवत्तद्वन्िवाण - कमेणोः ॥ ३६ ॥ 
जैसे प्रकाश की उत्पत्ति तथा अंधकार का विनाश एक ही समय 
होते हैं, उसी प्रकार जीव का निर्वाण तथा कर्मों का बिनाश 
एक काल में होते हें । 
उपमातीत सुख :--मोक्ष का सुख उपमातीत कहा है। इसका 
कारण श्रा वाये कहते हैं :-- 
लोके तत्सहशो ह्र्थः इत्स्नेड प्यन्यो न विद्यते। 
उपमीयेत तप्चेंन तंस्मान्रिष्ष्म॑ स्मतम्‌ ॥ १४॥ 
संपूर्ण लोक में उसके समान दूसरा पदार्थ नहीं है, जिससे उसकी 
सुलना की जा सके, इस कारण उसे निरुपम कह्दा गया है। 


( ४४२ ) 


भण्वान को आयु--मद्दावीर भगवान ने बहत्तर वर्ष की अवस्था 
में मोक्ष प्राप्त किया ऐसी एक परम्परा है। निर्षाण भक्ति में लिखा है, कि 
असाद सुदी षष्ठी को भगवान का माता त्रिशला के गर्भ में आगमन 
हुआ चेत्र शुक्ल त्रयोदशी को उनका जन्म हुआ था। कुमारकाल में 
३० बे व्यतीत हुए “भुक्त्वा ऋुमारकाले त्रिशदर्षाणि” । उन्होंने सार्ग 
शीर्ष कृष्णा दशमी को दीक्षा ली। “द्वादशवर्षाण प्रविजद्र”--उन्होंने 
बारह वे तप करते हुए विद्वार किया । वेशाखसुदी दशमी को केवलक्ञान 
प्राप्त हुआ । उन्होंने २० वर्ष धर्मापदेश दिया “धर्म देशयमानों त्रिशहव- 
पररिए व्यवहरत्‌” | कार्तिक कृष्ण चतुदंशी के प्रभात में मोक्ष प्राप्त 
किया। इस प्रकार कुसारकाल ३० बर्ष काल सिलाकर ७२ बर्ष आयु 


कही गई है । 


दूसरी परम्परा- जयघवला टीका में पीरसेन आचाये लिखते हैं, 
“झण्णे केवि आइरिया पंचहि दिवसेहि अट्ृहि मासेहि य ऊणाशि 
वाहत्तरि--वासाणि त्ति वड़ब्माण-जिशिदाउञं परबेंति” ( भाग १ गाथा 
१ पृष्ठ ७६ )-कुछ अन्य आचाये पांच दिल आठ माह कम बहृत्तर वर्ष 
प्रमाण अर्थात्‌ इकदृत्तर वर्ष; तीन माह प्चीस दिन वधमान जिनेन्द्र की 
शआयु थी, ऐसा प्ररूपण करते हैं| उनके कथनानुसार भगवान का गर्भकाल 
£ माह ८ दिन है, क्योंकि असाढ सुदी ६ को गर्भावतरण हुआ तथा 
चेत्र शुक्ला त्रयोदशी को जन्म हुआ था। वे भगवान का कुमारकाल 
अट्वाईस बषे, सात माह, बारह दिन कहते हैं, क्योंकि भगवान ने सार्ग- 
शीर्ष कृष्ण द्वादशी को दीक्षा ली थी। वे भगवान का छकप्मस्थकाल बारह 
वर्ष, पांच माह, पंद्रह दिन कहते हैं, क्योंकि भगवान ने बेशाख सुदी 
दशमो वो केवलज्ञान प्राप्त किया था। भगवान का धर्म तीर्थ प्रबतन 
काल उनतीस वर्ष पांच माह बीस दिन कह्दा है, क्योंकि उन भगवान का 
निर्वाण कार्तिक कृष्ण चौदस को हुआ था । 


इस प्रकार उनके कथनानुसार भगवान का गर्भकाल ६ साह ८ 
दिन तथा कुमारकाल २८ वर्ष, ७ माह १२ दिन और छुझ्मस्थकाल १२ 


( ४४३ ) 


बे, ५ साह, १५ दिन है | उसमें केधलज्ञान का काल २६ घर्ष ६ माह, 
२० दिन सिलाने पर कुल आयु ७१ वर्ष ३ माह २४ दिन निकलती है। 


जयखला में चची--जयधबला में यह प्रश्नोचर आया है। 
शंका--“दोसु वि उबदेसेसु को एत्थ सम॑जसों १-- .. डे 
इन दोनों ही उपदेशों में यहां कौनसा उपदेश ठौक है 


समाधान -एत्थ ण्‌ बाहइ जीव्म-मेलाइरिय -बच्छशो अलदो- 
बदेसत्तादों दोग्हमेकस्स बाह्गुवलंभादो, किंतु दोसु एक्‍्केण द्ोद्ष्ब॑, 
तं वव उवदेस लहिय वष्तव्य-- 


एलाचाये के शिष्य अर्थात्‌ जयधवलाटीकाकार आचार्य वीरसेन 
को इस विषय में अपनी बात नहीं कट्टना चाहिए, क्योंकि इन दोनों में 
कौन योग्य है, कौन योग्य नहीं है, इस विषय का उपदेश नहीं है। दोनों 
में से किसी एक के समीचीन होने में बाधा नहीं है, किन्तु दोनों में एक 
ही होना चाहिये | इसके सम्बन्ध में उपदेश भ्राप्त होने पर ही कुछ कहा 
जा सकता है| 


+ जब गर्भ और निर्बाण की तिथि एक नहीं है, तब पूरे बहत्तर 
बष प्रमाण आयु केसे हो सकेगी ! फिर भी बहत्तर पर्ष की देशना का 
क्या रहस्य है इसको जानने का इस समय साधन नहीं है । ( जयघवला 
टीका प्रष्ठ ७६ से ८२ परयेन्त, भाग १ ) 


+- भगवान की बहत्तर वर्ष प्रमाण श्रायु का कथन स्थूल् दृष्टि से किया 
गया प्रतीत होता है। जैसे आदिनाथ भगवान के विषय में कहा गया है, कि 
उन्होंने एक वर्ष के अ्रनन्तर पारणा की, किन्तु सूक्ष्मता से काल गणना द्वारा शात 
होता है, कि उन्होंने एक वर्ष, एक माह तथा नो दिन बाद श्राद्दार लिया था, 
क्योंकि उनकी दीकछा चेत्र कृष्ण नवमी को हुई थी, तथा उन्होंने श्राहार श्रक्षय 
ततीया श्रर्थात्‌ वेखाख सुदी तीज को लिया था | इससे एक वर्ष एक माह तथा नौ 
दिन का अन्तर पड़ा, किन्तु सामान्य कथन द्वारा एक वर्ष ही कहते हैं| 


( ४४ ) 


>.,. मद्दावीर भगवान के निवाण के तीन वर्ष, श्ाठ माह तथा पंद्रह 
दिल के परचात्‌ क्षात्रण ऋष्णा प्रतिपदा को दुःपसा काल अपत्ीर्श हुआ | 
“सावशमास-पडिवयाए दुस्समकालो ओइण्णो”? ( पृष्ठ 5१ ) 

दीपावली उत्सव :--भगवान के निर्वाण के उपलक्ष में देव, 
डेवेत्दों ने दोपावलो उत्सव मनाया था। दरिवंशपुराण में लिखा है, 
+ कल्याण के कर्ता भगवान महावीर ने अनेक स्थानों पर विहार 
कर झनेक भव्यों को संबोधा था। अंत में वे पाषा नगरी आए और 
इसके मनोहर रुखान में विराजमान हो गए। 

जब चतुथे काल का तीन वर्ष साढ़े आठ सास समय बाकी रहा 
उस समय स्वाति नक्षत्र भें कार्तिछ बदी असावस के दिन प्रभात- 
काज् में योगों का निरोधकर घातिय। कर्म के समान अधातिया कर्सों 
का सर्वथा नाश कर वे मोक्ष पधारे और वहाँ के अंतराय रहित सुख 
का अनुभव करने लगे । 

पांचों कल्याणों के अधिपति सिद्ध-शासन भगवान सहावीर 
के निर्वाण कक््याणशक के समय देवों ने उनके शरीर की विधिपूर्वक 
पूजा की। उस समय भगवान महावीर के निर्वाण कल्याणक के उत्सव 


+- निनेन्द्रवीरोषि विवोध्य सततं समंततो भव्यसमूहसंततिम । 
प्रपद्य पावानगरी गरीयसी मनोहरोद्यानबने तदीयके | १५ ॥ 
चतुर्थकाले५-चतुर्थमासके विंहीनतावि श्रत॒रब्द-शेषके 
सकाति के स्वातिषु ऋष्णभूत-सुप्रभात-संध्यासमये स्वमावत: ॥ १६ ॥ 
श्रघातिकर्मारि निरद्धयोगको बिधूय धातीधन-वद्‌-विबंधन: । 
विबंधन स्थानमवाप-शंकरो निरंतरायोर-सुखानुबधनम ॥ १७ ॥ 
से पंचकल्थाणमहा-महेश्वर: प्रसिद्ध-निर्वाणमहे चतुर्वि पै: | 
शरीर-पूजाविधिना विधानतः सुरेः समम्यच्यत सिद्धशासनः ॥ १८ ॥ 
ज्यलत्‌प्रदीपालिंकया प्रडृद्ववा सुरासुरे: दीपितया प्रदीतषया । 
तदा सम पावानगरी समंततः प्रदीपिताकाशतला प्रकाशते ॥ १६ ॥ 








(९ छछ४ ) 


'क समस सुर असुरों मे अत्यन्त रैदीप्यसान दीपक जलाए, जिससे 
प्रावा नगरी अति सुद्ायनी जान पड़ने लगी तथा दीपकों के प्रकाश घे 
समस्त खाकाश जगसगा उठा। महाराज श्रेखिक आदि ने अपनी 
प्रजा के साथ तथा देव और देवेन्द्रों ने निर्वाण कल्पाएक की पूजा की 
तथा ज्ञान लाभ की प्राथेना कर वे अपने-अपने स्थान चले गए। 


भगवान के निर्वाण दिन से लेकर शआलाज तक भी जिनेन्द्र 
सहावोर के निर्वाण कल्याण की भक्ति से प्रेरित हो त्ोग ्रतिषे 
भरत क्षेत्र में दिबाली के दिन दीपों की पंक्ति से उनकी पूजा करते हैं!” 


प्नापुरी की झवस्थिति--भगवान का निर्याण पाबापुरी में हुआ 
था । कहते हैं प्राचीन भारत में तीन पावा नाम की नगरियां थी । गोरखपुर 
जिले के पपठर भाम को कोई इत्तिवृत्त बिशारद पाबापुर रूप निबोणभूमिं 
कहते हैं। कोई कुशीनगर से बेशाली की ओर जाती हुई सढ़क पर नौ 
मील की दूरी पर पूर्व-पश्चिस दिशा में सठियांव नामक गांव के भग्नाव- 
शेष को पावापुर कहते हैं । यह भग्नावशेष लगभग हेढ मील विस्तार युक्त 
है। इस स्थान को फाजिल नगर भी कहते है। कोई पाबा फो सलय देश 
की राजधानी बताते है। इस प्रकार पुरातत्वज्ञों की भिन्न २ धारणाएें हैं। 


जैन समाज द्वारा पाबापुरी के नाम से पूजा जाने वाला निर्वाण 
स्थल विद्वारशरीफ स्थान से लगभग १० मील दूरी पर स्थित है। यहाँ 
सरोबर के मध्य में संगमरमर का अत्यन्त भव्य तथा सुरम्य संदिर है। 
लगभ्रग ६०० फुट लम्बे लाल पत्थर के पुत्र पर चलकर यह जल-मंदिर प्राप्त 
होता है। इस जल मंद्रि के भीतर भगवान महावीर के श्याम बर्ण के 
पाषाणक छोटे चरण विद्यमान हैं । इस मंदिर में प्रवेश करते ही भगवान 
अहावीर की पावन स्मृति जग जाने से भक्त के हृदय से आनन्द की 
धारा बहने लगती है। अद्भुत तथा बाणी के अमोचर शांतिग्रद यह 
पुण्य स्थल है। योग विद्या के अभ्यासी उसे महाम साधना का 
स्थल मानते हैं । डा० जैकोबी इसे ट्टी निर्वाण स्थल सामते हैं | 


( ४४६ ) 


* निबाणकाल--भगवान महाबीर का निर्वाण सामान्यतया ईसवी 
सत से ५२७ दे पूर्व साना जाता है | इस प्रकार सन १६६८ में भगवान 
को सोक्ष गए २४६५ हो गए यह स्वीकार करना होगा। डा० जेकोबी 
का कथन है, कि भगवान को निर्वाण विक्रम राजा से ४७० पूर्व हुआ; यह 
श्वेताम्बरों की मान्यता है, किन्तु द्गिम्बरों के शास्त्रानुसार बह काल 
६०५ व पूर्व माना जाना चाहिए। यह दिगम्बर सान्‍्यता श्चेतांबरों 
फी मान्यता से १३५ वर्ष पूर्व निवाण को बताती है । ईसबी सन से ५७ 
वर्ष पूर्व विक्रम संबत्‌ माना जाता है। इस अपेक्षा महावीर निर्वाण संवत्‌ 
ईसवी सन से '( ६०५+४७-१६२ वर्ष ) ६६२ वर्ष पूर्व साना जाना 
चाहिए। इस प्रकार सन १६६८ में वीर निर्वाण संबव १६६८--६६२१-- 
२६३० पूर्व मानना चाहिए । प्रचार में जो बीर निर्बाण २४६४ माना 
जाता है, बह श्वेताम्बर परम्परा का प्रतिनिधित्व करता है। डा० जैकोबी 
ने कहा है “6 ध80007श। 0906 ० 'श६४8एव9१8 प्रोएक॥4 
5 470 एथबा5 0४06 शंतिक्रात4 ३९००7७७४४ 0 06 $ज़8- 
क_ा08788 390 605 80000॥78 ६0 06 0847 &785.7' 


“दवेताम्बर परम्परा के अनुसार महाबीर का निर्वाण॒ विक्रस से 
४७० बर्ष पूर्व हुआ था तथा दिगम्बर परम्परा के अनुसार उनका निन्नोण 
विक्रम से ६०५ वे पूर्व हुआ था।” 

अपने ग्रंथ शिलालेख संग्रह मे राइस ( ९06 ) नास के विद्वान 
ब्िक्रमस का समय महावीर के लिर्वाण के ६०५ वषे बाद मानते हैं| 

अतः दिगम्बर जेन आगस के अनुसार प्रचलित बीर निर्बाण 
काल २४६५ में १३५ जोड़ने पर २६३० बीर निर्वाण मानना सुसंगत 
द्ोगा । 

विहार शासन द्वारा प्रकाशित प्रन्थ 'टठा87 ऐा०प्शा पट 
82८5” में त्विखा है कि महावीर भगवान के निर्वाण का काल अभी 
विवादास्पद है ओर यह अब तक निर्णीत नहीं हो पाया है। स्वयं जेन 
परम्परा इस विषय में एक मत नहीं है। “॥॥6 046 ० ॥॥6 त्या। 
ण शि्ाबणं4 5 परद्षाल 00 ९०0०770एश5ए शात 45 ग० एछ 


( ४४७ ) 


वदीप्र(लशेए विर०व, एशा रे) 000 शा 8 गए 
प्राह्षणा0008 300 ॥.7--( ? 28 ) 


भगवान के निर्वाश काल निर्णय से या निर्वाण क्षेत्र के विवाद से 
उनकी भुक्ति में स्थिति को कोई बाधा नहीं पहुँचतीं है। 5न पुरुषर्थी 
महान आत्सा ने कर्मों का क्षय करके जो सिद्धि प्राप्त की दै, वह 
विनाश रहित है। सादि होते हुए भी अनन्त है। उन पूज्य आत्सा ने 
अनादि बद्ध कर्मो का अंत करके अनंत शान्ति तवा अविनाशी आनंद 
क्रो प्राप्त किया है। उनका पुण्य स्मरण भी पतित आत्मा का उद्धार 
करता है तथा उसे संकटों से विमुक्त बनाता है । 

भगवान महावीर प्रभु के पुरुरवा पर्याय से लेकर तीथंकर अवस्था 
तक की विविध पर्योयों पर दृष्टि डालते हुए उत्तर पुराण में महर्षि 
गुणभद्र ले उनका इन शब्दों में स्मरण किया है +-- 


“भ्रगवान वर्धमान का जीव पहिले पुरुरवा भील था, फिर पहिले 
स्थर्ग में देव हुआ, फिर भरत का पुत्र मरीचि हुआ। पाँचवे स्थर्ग में 
देव हुआ, फिर जटिल ब्राह्मण हुआ | वहाँ से सौधर्मस्थ्र्ग में देव हुआ, 
फ़िर अग्निविप्र नाम का आह्यण हुआ । वहाँ से तीसरे सानत्कुमार 
स्वर्ग में देव हुआ । फिर अग्निसित्र नाम का ब्राह्मण हुआ, वहाँ से 
आकर भारद्वाज नाम का ब्राह्मण हुआ। और फिर चौथे स्वर्ग में देव 
हुआ । वहाँ से न्युत होकर फिर मनुष्य हुआ और फिर असंख्यात वर्षों 
तक नरकों में तथा त्रस और स्थावर प्रयोगों मे उस जीष ने परिभ्रमण 
किया | वहाँ से निकलकर फिर स्थावर नाम का त्ाक्षण हुआ | वहाँ से 
चौथे स्वर्ग मे देव हुआ, फिर राजा विश्वनन्दी हुआ। इसके बाद मद्दाशुक 
नाम के दशर्ें स्वर्ग में देव हुआ; फिर तीन खंड का स्वासी त्रिपुष्ट 
नारायण हुआ | वहाँ से सातवें नरक गया ओर फिर सिंह हुआ | वहाँ 
से फिर पहिले नरक में गया, वहाँ से आकर सिंह हुआ | 


इसी सिंह की पर्याय में उसने निर्मल सद्धम धारण किया ओर 
उस पर्याय को छोड़कर सौधर्मस्थर्ग में वह सिंहकेतु नाम का उत्तस 


( श्ं८ ) 


देव हुआ। तदनन्तर कनकोज्ज्यल नाम का विद्याधरों का राजा हुआ | 
फिर सातवें स्वर्ग में देव हुआ । वहाँ से आफर राजा दरिषेण हुआ | 
फिर महाश्षक्त नामके दशर्वे स्वर्ग में देव हुआ । उसके वाद प्रियसित्र 
राजा हुआ। फिर सहस्तार नामके बारहवें स्वर्ग में सूर्यप्रभ नाम का 
देव हुआ | वहाँ से आकर नन्‍द नामका राजा हुआ। वहाँ से सोलहयें 
अध्युत स्वर्ग के पुष्पोत्तर विमान में इन्द्र हुआ भर वहाँ से च्युत 
'होकर सहाभ्रसलण भगवान सहावोर हुआ; जिन्होंने पंचकल्याणक रूप 
श्रेष्ठ वेभब प्राप्त किया और जिन्हें मोक्षलक्ष्मी प्राप्त हुईं। ऐसे वे 
महाभ्रमण भगवान भ्री वधेसान स्वासी गुण भद्र के लिए अथवा गुणबानों 
के लिए सब तरह के मंगल प्रदान करें |” 

गौतम गणछर ने उन देवाधिदेव बर्धभान भगवान को इन शब्दों 
में प्रशामांजलि अपित की है +-- 

भ्रीमते वर्धभानाय नमो नमित-विद्विषे। 
यज्छानान्तर्गत भूल्वा तैलोक्यं गोष्पदायते ॥ 

मैं उन अन्तरंग बहिरंग लक्ष्मी समन्वित बर्धभान भगवान को 
प्रणाम करता हूँ, जिन की उपसर्गकारी संगम आदि देवों ने वंदना की 
तथा जिनके ज्ञान के मध्य तीनों लोक गोष्पद्‌ ( गाय के पेर ) सश्श 
प्रतीव होते हैं | 

ध्मगव॑ सरणों महावीरों! 
शुभमस्त 


न ० “ 


परिशिष्ट 


सर्वज्ञता और समवशरण 


मोहनीय कर्म तथा घातिया "य के क्षय होने पर महाश्रमण 
महावीर प्रभु ने केवलज्ञान ज्योति प्राप्त करली । उनके केबल्य को आम 
में सर्वज्ञता रूप में कहा गया है। बह युक्तिसंगत भी है। जैन झागस 
की नय पद्धति की योजना के बारे में भ्रमयुक्त व्यक्ति सर्वज्ञता के सम्बन्ध 
में सोचता है कि सर्व शब्द का अभिधेय केवल आत्मा ही है। 
विश्व के अनन्त पदार्थों का ज्ञान केबलज्ञान होने पर नहीं होता । 
जैन आगम के व्यवस्थित परिशीलन के द्वारा उण्रोक्त धारणा 
अयथार्थ रूप में अवगत होती है। 
आय वुन्द-कुन्द ने कहा है :-- 
श्रादा शाणपमारं णाणं णेयप्पमाणमुद्दिद्व । 
णेयं लोयालोयं तम्हा णाणं तु सघ्वगणं ॥ २३ ॥ 
जीव ज्ञान के बराबर है, क्‍योंकि द्रव्य अपने गुण पर्यायों के 
समान है। ज्ञान शेय के प्रमाण है ऐसा जिनेन्द्र भगवान का कथन है। 
ज्लेय लोक तथा अलोक हैं । इसलिए ज्ञान सर्वव्यापक है। इस प्रकार 
केबली के केबलज्ञान को लोकालोक का ज्ञाता कहा गया है । 
परमत्मप्रकराश में कहा है :-- 
तारायशु जलि विबियउ णिम्मलि दीसइ जेम | 
श्रप्पए, शिम्मलि बिंबियठ लोयालोठबि तेम ॥ १०३ ॥ 
जैसे ताराओं का समुदाय निर्मल जल में प्रतित्रिम्बित हुआ 
दिखाई पड़ता है, इसी प्रकार निर्मल शआत्मा में लोक तथा अलोक 
प्रतिबिम्बित द्वोते हैं | 


है. ६ -) 


विशेष बात :--इस प्रसंग में यह्ट बात ध्यान देने की है, कि 
आत्मा लोक तथा अलोक का ज्ञाता होते हुए भी अपने प्रदेशों के बाहर 
नहीं जाता है। जैसे घट, पटादि पदायथे दर्पण में प्रतिविम्बित होते हैं, 
तथा दर्पण अपने स्वरूप में स्थित रहता है, उसी प्रकार पदार्थ भी 
अपने स्वरूप में रहते हैं । दर्पण पदार्थों में नहीं जाता है तथा पदार्थ 
दर्पण में नहीं जाते हैँ | से दृव्य अपने स्वरूप में रहते है। इसी प्रकार 
जाम स्थरूप आत्मा लोक तथा अलोक का ज्ञान करते हुए भी लोक 
जलोक भी ज्ञान स्परूप से भिन्न हैं, क्‍योंकि उसका स्वथतुष्टय 
भिन्न रे है। 

अमृतवन्द्रसूरि का यह्‌ कथन मनन योग्य है :--“तत्र निश्चय- 
नयेनानाकुलत्व-लक्षण-सोख्य संवेद्नत्वाधिष्ठा नत्वावच्छिन्नात्म-प्रमाण - 
झानस्वतत्यापरित्यागेन विश्वज्षेयाकाराननुपगम्या - वलह्ुध्य - मानोपि 
व्यवध्ारनयेन भगवान्‌ सर्बंगत इति व्यपदिश्यते” + ( अवचनसार 
गाथा २३ की टीका )--भगवानव निश्चयनय की अपेक्षा 
अनाकुलता लक्षण रूप सुख के संवेदन के अधिष्ठान रूप आत्मप्रमाण 








+ निश्चय दृष्टि के द्वारा प्रतिपादित वस्तु स्वरूप जेसे यथार्थ है, उसी 
प्रकार व्यवहार नय के द्वारा निरूपित पदार्थ का स्वरूप भी मिथ्या नहीं है । 
पंचाध्यायी में लिखा है, कि सम्यक्त्वी ऐसा विचारता है :-- 

लोको मे हि चिल्लोको नून॑ नित्योस्ति सोर्थतः । 

नापर लौकिको लोकस्ततो भीतिः कुतोस्ति मे ॥ 

मेरा चेतन्य लोक ही यथार्थ लोक है। वह वास्तव में नित्य है। उसके 
सिवाय श्रन्य लौकिक लोक नहीं है; श्रत: लोक का भय मुझे क्‍यों होगा ! 

यह विचार निश्चय नय की अपेक्षा है, इसका श्रर्थ यह नहीं है कि 
व्यवहार नय निरूपित जीवादि छुट्ट द्रव्य अस्तित्व शन्‍्य हो गए । यदि निश्चय 
नय विद्यमान वस्तुश्नों का सर्वंथा लोप करने लगे, तो जेनागम की तत्व व्यवस्था 
गड़बड़ी में पड़ जायगी | इसी प्रकार केवली मंगवान की सर्वशता है। निश्चय 
नय से वे श्रात्मश हैं तथा ध्यवहार नय से लोक तथा श्रलोक के शात्ता हैं | 


( है ) 


आमनसय निजतत्व का त्याग नहीं करते हैं तथा विश्य के श्षेय के आकार 
को महीं प्राप्त करते हैं, यद्यपि वे उनका ज्ञान करते हैं । व्यवहार मयसे 
भमवाल सर्वगत ( सर्व व्यापक ) कहे गए हैं ।”” 

यह भी बात सुस्पष्ट है, कि ज्ञान का स्वभाव पर के तथा स्व के 
स्थरूप का प्रकाशन करना है, किन्तु ज्ञान पर को प्रकाशित करते हुए 
भी वह अपने द्रव्य के साथ तादात्म्य संबंध को नहीं छोड़ता है। वह 
अन्य द्रव्य के साथ तादाल्य रूप नहीं होता है । 


जो यह सोचते हैं, कि आत्मा सर्वज्ञ नहीं हैं, किन्तु आत्मतत्व 
का पूर्णतया ज्ञाता है, वे वस्तु स्वरूप से अपरिचित हैं । 


मर्म की बात-कुन्दकुन्द स्वामी कहते हैं :- 


जो ण पिजाणदि जुगवं श्रत्थें तिक्कालिगे तिहुवणत्थें । 
णाएहुं तस्स ण॒ सक्‍के सपजयं दब्बमेग वा || ४८ ॥ 


जो पुरुष तीन लोक में स्थित त्रिकाल सम्बन्धी पदार्थों जो एक 
समय में नहीं जानता है, उसके अनंतप्यायों सहित एक द्रव्य को श्री 
ज्ञानने की शक्ति नहीं है । 

आत्मह्षता तथा सेज्षता :-अम्रतचंद्र सूरि का कथन है, 
“यः सब न जानाति स आत्मानमपि न जानाति”--जो सबको नहीं 
जानता है, बह आत्सा को भी नहीं जानता है। “यआत्सानं न जानाति, 
स सर्व न जानाति” - जो आत्मा को नहीं जानता है, बह समस्त पदाश्रों 
को नही जानता है। अतः उनके ये शब्द अत्यन्त महत्वपूर्ण हैं, “अझथ 
सर्व-ज्ञानादात्मज्ञानं - आत्मज्ञानात्सवज्ञानम्‌” संपूर्ण पदार्थों के ज्ञान 
होने पर आत्मा का ज्ञान होता है तथा आत्सा का ज्ञान होने 
पर सब पदार्थों का ज्ञान होता है। 

शुंका :--जयसेताचाये की टीका में एक सुन्द्र शंका की गई 
है, “छद्मस्थानां सर्वपरिशानं नास्ति आत्म-परिज्ञानं कथ्थ संविष्यति ९ 
आत्म-परिक्षानाभावे चात्ससावना कर्थ! तदभावे केनलश्ानोलत्ति- 
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नास्तीति” ( पृ. ६६ )--छद्मस्थों के सर्व पदार्थों का परिश्ञान नहीं 
पाया जाता है, उनके आत्मा का शान केसे होगा ! आत्मा के परिक्षान 
का अभाव होने पर आत्मा की भावना केसे होगी ? उसके अभाव में 
केवलज्ञान की उत्पत्ति नहीं होती है । 

समाधान :--परिहारमाह - “परोज्प्रमाणभूत - शुतज्ञानेन सभ 
पद्ार्था ज्ञायस्ते | कथमिति चेत-लोकालोकादि-परिश्ञान व्याप्तिज्ञानरूपेण 
छुद्मस्थानामपि विद्यते, तथ्च व्याप्तिज्ञानं परोक्षाकारेण केवलक्ञानविष्य- 
ग्राहक कथंचिदात्सेव भसयते ।” 

उसका समाधान यह है कि परोक्ष प्रमाण रूप श्रुतज्ञान से संपूर्ण 
पदार्थों का ज्ञान होता है | केसे ( व्याप्तिज्ञान के द्वारा लोक तथा अलोक 
का क्षान छप्मस्थों के भी पाया जाता है। वह व्याप्रिज्ञान परोत्ष रूप 
से केवलज्ञान के बिषय का ग्राहक कर्थंचित्‌ आत्मा कहा जाता है। 


“अथवा स्वसंवेदनज्ञानेनात्मा ज्ञायते, ततश्व भाषना क्रियतते, 
तथा रागादि - विकल्परहित - स्वसंवेदनज्ञान - भावनया केबलक्षान 
थे जायते ।” 

अथवा स्व-संवदनज्ञान के द्वारा आत्मा का ज्ञान होता है; 
इसके द्वारा भावना की जाती है। रागादि विकल्प रहित स्वसंवेदल- 
ज्ञान रूप भावना के द्वारा केवलज्ञान उत्पन्न होता है। इससे कोई 
दोष नहीं आता है । जो ज्ञान क्रम-क्रम से पदार्थों को जानता है, बह 
सम्पूर्ण जगत्‌ के अनन्त पदार्थों को नहीं जान सकता है। जो ज्ञान 
युगपत्‌ सबको जानता है, उससे ही सर्वज्ञ पद की सिद्धि होती है। 


प्रबचनसार मे कुंदकुंद स्वामी कहते हैं :-- 
तिकाल-शिक्च विसम॑सयल खब्वत्थ संभवं चित्तं। 
जुगवं॑ जाणदि जोएहं अहो हि णाणस्स माह्पं ॥ ११ ॥| 


'केबलज्ञान का फल-केवल ज्ञान प्रमाण स्वरूप है। उसका 
फल कया है ? प्रमाण का फल द्ोना चाहिये ! इस विपय में समंतभद्र 
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स्वामी लिखते हैं, “उपेक्ता-फल मायस्थ”-+ प्रथम अर्थात्‌ केबलक्षान 
का फल्ल उपेज्ञाभाव है। उपेक्षा का स्वरूप सर्वाथेसिद्धि में इस प्रकार 
फट्टा गया है “रागइ्रषयोर-प्रणिधान सुपेक्षा” ( सूत्र १०, अ, ९, पृ. ४३ ) 
राग तथा द्वेष रूप उपयोग का नहीं होना उपेक्षा है। 


भगवान महावीर प्रभु के सर्वेक्ञ बनने पर विश्व के भले, 
बुरे सभी प्रकार के पदार्थ उनके ज्ञानगोचर हो गए । स्वर्ग 
के देवेन्द्रों के आनन्द के साथ एक श्वास में अष्टाद्शवार जन्म मरण 
का दुःख भोगने वाले निगोदिया जीबों एवं सप्तम नरक के नारकियों 
झादि का पूर्ण स्वरूप भी उनके ज्ञान में प्रतिब्रम्बित हो गया। फ़िर 
भी उनके भावों में न राग का उदय था, न देष का सद्भाव था; 
क्योंकि राग तथा हवष के कारण मोहनीय का क्षय करने के पश्धात्‌ ही 
सर्वज्ञता की उज्ज्वल ज्योति प्राप्त हुई थी। वे बींतराग बन चुके थे, 
अतः रागात्मक करुणाभाव से वे ऊपर उठ चुके थे | रागयुक्त कारुण्यमूर्ति 
बनकर यदि लोकसेवा या लोकोपकार के कार्य में सर्वज्ञ की प्भृत्ति हो, 
तो उनके शुक्लध्यान का अभाव होकर समाधि का ज्षय होगा। 


तीथैकर कम के कारण लोक हित :-इस बिवेचन का यह 
अ्भिप्राय नहीं है कि तीथंकर के द्वारा लोक हित का पुण्यकाये नहीं होता 
है। अ्रष्टसहल्री में लिखा है; “तीथंकरत्व नासोदयात्तु हितोपदेश-प्रवततनात्‌ 
परदुःख-निराकरणसिद्धि:,/-- तीयंकर प्रकृति नामक कर्म के रदय होने 
पर भगवान के द्वारा कल्याणकारी उपदेश दिया जाता है, उससे दूसरे 
जीबों के दुःखों के निराकरण की सिद्धि होती है । 


केवली की दया रा रहस्य :-- निरशोषान्तर।य-क्षयादभयदान 
स्वरूपभेवात्मनः प्रक्षशावरणस्य परसा दया”--समस्त अन्तराय कर्म 
का क्षय हो जाने से ज्ञानावरणादि के ज्ञययुक्त जिनेन्द्र के अभयदानरूप 
धर्म की देशना भेष्ठ दया है।” ( अष्टसहस््री विवरणम्‌ प्र. ३४० )। 





+- आतमीमांसा, कारिका १०२॥ 
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रागमी प्रवुत्ति का अभाव :--कोई कोई दाशेनिक अपने आराध्य 
असु में रागसयी करुणा का सद्भाव सानते दहें। उनके यहाँ आप 
मोहनीय कर्म के जाल से नहीं छूट पाता है, अतः बह मुक्ति के मन्दिर 
में प्रवेश नहीं कर पाता | 

वोतराग बनने बाली आत्मा को सम्पूर्ण आकांक्षाओं का 
प्रसित्याग आवश्यक है।+ मोक्ष की इच्छा भी मोक्ष के लाभ में 
विश्सकारी है | 

वास्तविक तीथैकरपना का उदय :--महावीर भगवान के गर्भ में 
आने पर रा्भकल्याणक सनाया गया। आगे जन्म तथा तप कल्याण 
भी मनाये गये ओर, उन्हें तीथेंकर भगबान माना गया, किन्तु यह 
कथन मेगसनय की अपेज्ञा किया जाता था। भगवान आगे केषलक्षान 
प्राप्त करने पर तींथेकर प्रकृति के उदय का आनुभव करेंगे, इस अपेक्षा 
से भावी नेगमनय की दृष्टि से उनको तीथंकर कहते थे। वास्तव में 
देखा जाय, तो सीथंकर प्रकृति का उदय सयोगी जिस बनने के पूर्व 
नहीं पाया जाता है। गोस्सटसार कर्मकार्ड में लिखा है ः-- 


झआाहारं तु पमत्ते तित्यं केवलिणि मिस्सयं मिस्से । 
सम्म॑ वेदग सम्मे मिच्छुदुगयदेव आशुदओ || २६१ ॥ 


आहारक युगल का उदय प्रमत्त गुणस्थान में ही होता हे। 
तीथंकर प्रकृति का उदय केवली के ही द्वोता है। मिश्र प्रकृति का 
उदय सिश्र गुशस्थान में, सम्यक्त्व प्रकृति का वेदक सम्यक्त्थ में तथा 
आलुपूर्वी का उदय सिथ्यात्वी, सासादुनी तथा असंयत सम्यकत्वी के 
होता है। 

महावीर प्रभु ने जुम्मिक ग्राम के मनोहर बन में केवलक्षान 
प्राप्त किया था। वहाँ ऋजुकूला नदी बहती थी। केबली होने पर 


+ विहाय कामान्यः स्वान्युमांश्वरति निस्पृहः। 
निमेमो निरहंकार: स शांति अधिगच्छुति॥| ७१-१२ ॥ गौता 
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ती्थकर प्रकृति का उदय उसी समय हो गया। उसके उद्कः से पिभुवन में 
महावीर भगवान के केषलज्ञान की पुण्य वार्ता क्षणमात्र में! पहुँच गई! 
केयर की सुज्ना--जिल क्षण में सहतवीर भगषान नें 
फेवलक्ञान प्राप्त किया, उसी ससय कल्पवासीः देवों' के यहाँ स्क्‍यमेंष 
बण्टा बजना आरम्भ हो गए । ज्योतिषियों के यहाँ सिंहनमद, व्यंतरों 
के यहाँ नगाड़ों की ध्वनि, भवनवासियों के भबनों में शंखनाद के 
रहे थे | उस समय इन्दरों के ऋसन कम्पायमान हुए थे | 
मदह॒क्ति जिनसेन स्वामी कहते हैं :-- 
विष्ट राश्यमरेशानां श्रशनें! प्रचकंपिरे। 
अ्क्षमाणीव तदूगवे सोढ़ जिन-जयोत्सवे ॥ ६--२२ ॥ 
उस समय इन्द्रों के आसन भी शीघ्र ही कम्पायसान दो' गए 
थे, मानो जिनेन्द्र भगवान को धातिकां कर्मों के जीतने से जो गौरब 
प्राप्त हुआ था, उसे वे सहन करने में असमथे द्ोते हुए कम्पायमान 
होने लगे थे | 
कल्पबृक्षो से पुष्पों की वर्षा हो रही थी, मानों वे भमवान के लिए 
पुष्पांजलि ही समर्पित कर रहे हों । 
दिशः प्रसत्तिमासेदु: बश्नाजे व्यश्रमम्बरम | 
विरजीक्ृत - भूलोकः शिशिरों मददाववों | ६--२२ ॥ 


समस्त दिशाएं निर्मल द्वो गई थीं; आकाश मेघ रहित दो 
शोभायमान हो रहा था; तथा प्थ्वी सर्डल को धूलि रहित करती 
हुई शीतल पवन बह रही थी। 

दिव्य लोक में उत्साह--इन्द्रों ने इन चिन्दहों से जिनेन्द्र देव के 
केवलज्ञान की उत्पत्ति का निश्चय कर लिया था। देवगण सुरपति 
के साथ जुभक ग्राम की ओर बढ़े। सौधमेंन्द्र ने इन्द्राणी तथा ऐशान 
इन्द्र के साथ बलाहक देव निर्मित कामग विमान में आभियोग्य 
जातीय नागदत्त देव द्वारा ऐरावत रूप बिक्रियात्सक गज पर आरूढ़ 
होकर प्रस्थान किया । 
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: झागे आगे किल्विषिक जाति के देब जोर जोर से नगाड़ों के 
मधुर शब्द करते थे। उनके पीछे इन्द्र, सामानिक, त्रायस्त्रिश, पारिषद, 
झात्मरक्ष, लोकपाल, अनोक तथा प्रकीणंक देव अपने अपने बाहनों 
पर आरूद होकर सौधसेंन्द्र के पीछे पीछे जा रहे थे | 


डस समय अप्सराएं नृत्य कर रही थीं, गन्धर्व देव बाजे बजाते 
ये किन्ररियाँ गीत गा रही थीं। इस मद्दान बेभव तथा पविन्न उल्लास 
के साथ देवगण ज्ञानकल्याणक के लिए आ रहे थे । 


समवशरण का निमोण--इन्र के आदेश को पाकर कुंबेर ने 
वर्णनातीत बेभव युक्त समबशरण की रचना की थी | 


परस पुराण में लिखा हें इ 


यों चली चतुर्विधि सुर समाज, जिन-केवल-पूजा करन काज | 
श्रम्बर तजि श्राए, अवनि मांहि, जह॑ समोसरन धुज फहरराहि ॥६२॥ 
जो सुरपति को उपदेस पाय, धनपति ने कीनो प्रथम श्राय | 

वर पंचवर्ण मणिभय अनूप जगलक्ष्मी को कुलग्रह सरूप ॥ ६२॥ 
समोसरन की सम्पदा लोकोच्तर तिंहु भोन । 

वचन द्वार वरने तिसे, सो बुध समरथ कौन ॥ ६४ ॥ 


तीथेकर भगवान के आश्चयेकारी पुण्य के प्रभाव से उनके 
समवशरण की रचना इतनी श्रपूर्व रहती है, कि स्वयं कुबेर भी स्वतंत्र 
रूप से वेसी रचना करने में असमर्थ है| हरिवंश पुराण में लिखा है-- 
रथ त्रेलोक्य - सारेक - संदोहमय - मद्भुतम्‌ । 
भाति भतृ - प्रभावोत्थ तत्पदं॑ बहुविस्मयम्‌ ॥ १२३ ॥ 
कृतावधान स्तत्सिद्वि भूयः खष्टापि चितयन्‌ | 
प्रुव॑मोमुद्मतेज्यस्य तथा चेत्तत्र का कथा ॥ १२४-सगे ४७ ॥ 


जिनेन्द्रदेव के प्रभाव से तीन लोक के एकत्रीकृत सार का पुंज 
रूप वह समवशरण बड़ा ह्टी आश्चयेकारी होता है । 
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जब उसका निर्माता स्थयं कुबेर विशेष ध्यान लगाकंर भी 
पुनः चिंतवन करते हुए फिरसे निमोश करने में असम है, तथ शन्य 
रोगों की क्या बात है 
दश-षोडशमिस्तस्य सुवर्शमणिजातिमि: | 
यथास्थान॑ स्वयं चित्र निर्माणमभिराजते ॥ १२४ ॥ ४७ ॥ 
बह समवशरण छब्बीस प्रकार के मशणियों तथा सुबर्ण से निर्मित 
होता है, अतः उसका सोन्द्य आश्चय जनक रहता है। 
भगवान आदिनाथ प्रभु का समवशरण द्वादशयोजन प्रमाण था। 
समवशरण की भूमि कमल के समान कह्दी गई है। गंधकुटी कली के 
समान है तथा बाह्य विस्तार कमल पत्रों के आकार का द्वोता है । 


हरिवंश पुराण में लिखा है .-- 
इंद्रनीलमयी भूमिर्बाह्मादश-तलोपमा । 
भूयसामपि भूयस्त्व॑ विशतां विदधाति या ॥ ८ ॥ ५७॥ 
उसकी भूमि इंद्रनीलमणि निर्मित रहती हैँ । उसका बाह्य भांग 
दर्पण के समान स्वच्छ रहता है। अनेक व्यक्तियों के प्रवेश करने 
पर भी वहां स्थान की कभी कमी नहीं रहती है । 


मानस्तंभ में प्रतिमा :--समवशरण में विराजसान त्रिलोकीनाथ 
जिनेन्द्र को जहां से मक्तिवश दूर से नमस्कार करते हैं, उस स्थान को 
मानांगण कहा गया है। इस मानांगण भूमि की चार दिशाओं मे 
विस्तृत चार गलियां होती हैं | उनके मध्यम में सानस्तंभों के पीठ रहते 
हैं। उन पर स्वर्ण तथा रत्ननिर्मित प्रतिमा रहती हैं। उनकी सुरासुर 
बंदना करते हैं । 

जहां आकर मनुष्य ओर देव मानस्तंभ की पूजा करते हैँ, उस 
पद्मराग मणि से देदीप्यमान भूमिका नाम आस्थानांगण है। पीठों के 
ऊपर चार मानस्तंम॑ द्ोते हैं, जो एक योजन से कुछ अधिक ऊंचे होते हैं, 
तथा दादश योजन की दूरी से दृष्टिगोचर होते हैँ। उनका मूलसाय 
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खत्प्रणिसयी, सन्‍्य भाग स्फटिकमयी तथा अप्रभाग वैड्येमशिसयी 
शोता है। इनके अग्रभाग में रत्मयो जिन बिम्ब रहते हैं। इन 
मानस्तम्भों का अद्भुत तेज होता है। ये बीस योजन प्रय्रेत्त भक्ाश 
को प्रकाशित करते हैं। ये अभिमानी देव तथा मनुष्यों के अहंकार 
को नष्ट करते हैं । 
फोगर--मानस्तम्भों के आगे चारों दिशाओं में चार सरोबर 
रहते हैं, जो मनोहर कमलों से व्याप्त तथा हंस, सारस आदि पक्षियों 
के मधुर स्वर से मनोहर जान पढ़ते हैं । 
'.. प्रक़र-सरोबरों से आगे महा दैदीप्यमान प्राकार-परकोट 
रहता है । 
खाई - परकोटा के चारों ओर घोंद परयेन्‍्त जलसे भरी खातिका- 
(खाई ) रहती है । उसकी भूमि स्फटिकमणि के समान होती है। इसका 
जल सुवर्णमयी कमलों के रज से पीत बर्ण का दिखता है। 
लतड़न--खाई के चारों ओर सुगरन्धित पुष्पों से अलंक़ृत 
आताओं का बन होता है, जिस पर विषिध पक्षी तथा अमर बिचरते 
रहते हैं। उस लवाबन को वेष्टित करने वाले चांदी के रंग के विजय, 
बेजयंत आदि चार गोपुरों से सुशोभित परकोटा रहता है| उन 
गोपुरों पर व्यंतर जाति के द्वारपाल रहते हैं, जो दुष्ट जीबों को 
रोकते हैं और हाथ में मुगद्ग अख्तर लिए रहते हैं। इन गोपुरों में 
मणिमय तोरण रहते हैं। उनके पसवाढ़ों में छत्र, चामर, भ्रज्ञार आदि 
शकसौ श्राठ द्रव्य विराजमान रहती हैं । 
नाव्यशाला - दरवाजे के दोनों ओर दो नाग्यशाला रहती हैं। 
वे तीन मंजिल की होती है । 
वन-नाट्यशाला के आगे पूर्व दिशा में अशोक, दक्तिण में 
“सप्तपर्य, पश्चिम में चंपक, और उत्तर में आम्रवन पाये जाते हैं । 
,-.. चैत्ववुच्च-इन वनों में एक एक चेत्य बृह्ष होता है। वे चैत्य- 
' कु्ष जिनेन्द्र भगवान की प्रतिमाओं से युक्त रहते हैं | 
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वाषिक्रा--इन बनों में सुन्दराकार वाली वापिकाएं रहती हैं। 
चारों बनों में चौबीस वापिकाएं रहती हैं | 
तद्बापी- पृष्प -सेदोहं यमोत्क॑ प्राप्त माक्तिकाः । 
आस्तूर्प क्रमशोम्यच्यं विशंति क्रम-कोविदा: ॥ ३७॥ 


भक्त जन इन वाफियों के पुष्पों को तोड़कर स्तूप फ्येण्त जिनेस्दू 
ब्रिम्बों को पूजते हुए समवशरण में प्रवेश करते हैं | 


वेदी-गोपुरों से आगे दिव्य वश्ञसयी बेदी रहती है। 


ध्वज़[-मार्ग के दोनों पसबाड़ों में ध्वजा फहराती' हैं | उनमें 
मयूर, दंस, गरुड़, माला, सिंह, हाथी, मगर, कमल, वृषभ और चाओों 
के चिन्ह रहते हैं । 

नृत्यशाला से आगे पांच मजले वाले रत्नमयी चार गोपुरों से 
शोभायसान सुबर्णमयी दूसरा परकोटा पाया जाता है। उसके पसबाढ़ों 
में दो दो मज्जल कलश और द्वारों पर हाथ में बेत लिए हुए मनोश्ष 
भबनबासी देव द्वारपाल रहते हैँ | द्वारों के आगे दो दो नाव्यशालाएं 
ओर उनके आगे दो दो सुवर्णमयी धूप के घड़े रहते हैं । 


कलपवुच् वन :--उससे आगे चारों दिशाओं में सिद्धों की 


प्रतिमा से युक्त दो-दो सिद्धार्थ इक्ों के घारक यथायोग्य वीथियों के 
अन्त में कल्पवृक्षों के वन रहते हैं । 


स्तृ५--इसके पश्चात चार गोपुरों से युक्त चारों ओर वनःकी 
वेदी रहती है तथा मार्ग में तोरणों से व्याप्त नौ-नो स्तृप रहते हैं । 


पद्मरागसणिसयी स्तूपों के अन्त में मुनि तथा देवों के योग्य 
रत्नसयी सभागृह रहते हैं | 


तृतीय परकोटा--इन सभागृहों के आगे स्फटिक सण्मियी नान्म- 
रत्नों से व्याप्त सतखने चार द्वारों से भूषित ठतीय परकोटा है। द्वारों 
के दोनों पसवाड़ों में दर्शकों को अतीत भय दिखाने बाले सुन्दर रत्न 
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के आसनों- पर स्थित मल-दर्पण रहते हैं। गोपुरों में कल्पबासी 
देव द्वारपालों का काम करते हैं । 

उससे आगे नाना प्रकार के बृत्त, लतागृह, वाथशाला आदि से 
झलंकृत वन रहते हैं। वीथियों के मध्य में वेद्काओं से युक्त 
कल्याण जय' नाम का आंगण रहता है। उसमें जगह-जगह केले के 
बृत्त शोभायमान होते हैं। वेदी के मध्य में बाद्यशाला रहती है। उसके 
बीच में देदीप्यमान दूसरा पोड रहता है। पीठ से आगे चेत्यबृत्त 
रहते हैं, जिम पर सिद्ध भगवान की प्रतिसा रहती हैं। 


स्वसमयी स्तृप :--उससे आगे सुबर्णमयी द्वादश रतूप रहते हैं । 
बवारों दिशाओं में द्वार और वेदियों से भूषित नंदा, भद्रा, जया झौर 
पूर्णा नाम की चार विशाल बाबड़ी रहती हैं। उनके बिषय में 
आाचाये कहते हैं : - 

ताः पवित्नजलापू णं - स्वपाप - रुजाहराः । 

परापरभवा: सप्त दृश्यंते यासु पश्यतां ॥ ७४ || ५७ ॥ 


वॉपिकाओं की विशेषता :--वे वापिकाएँ पवित्र जल से पूर्ण हैं। 
समस्त पाप रूप रोगों को दूर करने बाली हैं। उनमें मनुष्य अपने 
तीन पिछले भव, एक वर्तमान तथा तीन आगामी भबों को देखते हैं । 


घापिकाओं के आगे एक जयांगण ( इन्द्रष्वज ) रहता है। 
बहां पर देव, मनुष्यों से व्याप्त अनेक प्रासाद-सडप तथा आनन्ददायी 
स्थान रहते हैं, जिससे वह स्थल सुन्दर दिखता है । 

जित्रें का सद़ाव :--उस जयांगण के महलों की दीवालों पर 
पुराणोक्त महापुरुषों के चित्र अंकित पाये जाते हैं। >< कहीं पुर्य 
फलों की प्राप्ति, कहीं पापों के फलों के चित्र रहते हैं, जिनसे वे धर्म 
अधर्म का स्वरूप बताते हैं । 





>< क्वजित्पुर॒य - फल्-प्राप्या पाप - पाकेन च क्वचित्‌ | 
धर्माधमंगतिं. साज्ञात्‌ दर्शयंतीव पश्यतः ॥८१॥-सगे ५७ 
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कहीं पर दान, शील, तप ओर पूजा के चित्र हैं। कहीं उनके करा , 
प्राप्त फलों के चित्र रहते हैं। कद्दी-कह्दीं दान आदि नहीं करने बालों की 
विप्ति के चित्र हैं। इनसे बह जयांगण सलुष्यों को दाम आदि के 
लिए प्रेरित करता है। उस जयांगण के मध्य में एक स्वर्शमयी पीठ 
रहता है, जो जिनेन्द्र की जयलक्ष्मी का मूर्तिमाल शरीर रूप लगता है । . 

श्रुतंदेवी मंडप :--उसके पश्चात हजार स्तम्भ्रों के मध्य में 
'मद्दोदय! नाम का संडप है। उसमें मूर्तिमती नामकी श्रुतदेशी 
निवास करती है। उस श्रुतदेवी की दाहिनी ओर अनेक बिद्वान्ों के 
मरिहत श्रुतकेक्ली विराजमान रहते हैं और पवित्र श्रुत का व्याख्यान 
करते हैं। ह 

कथा मंडप :-- सद्दोदय मंडप के समीप चार और संडप रहते 
हैं। उनमें भव्य जीव आक्षेपणी, विक्षेपिणी, स्ंवेदिनी तथा निर्षेद्नी. 
नाम की चार कथाओं का कथन करते हैं। इन मंडपों के समीप में 
ऐसे भी स्थान हैं, जहाँ विराजमान हो, केबल आदि ऋद्धियों से 
मंडित ऋषिगण व्याख्यान करते हैं । 

आगे चलकर नाना प्रकार की लताओं से परिपूर्ण एक सुबर्शमयी 
पोठ रहता है। उसकी भव्यजीव पूजा करते हैं। पीठ के मार्गों पर 
इधर-उधर दो-दो मंडप रहते हैँ । उनमें नवनिधि के रक्षक दो प्रभासक 
देव बैठते हैं, जो याचकों को यथेष्ट दान दते हैं । 

उसके आगे प्रमदा नाम की दो विशाल नाव्यशालाए हैं। 
जयांगण के कोने में एक-एक योजन ऊँचे चार लोक-स्तूप रहते हैं । 
ये लोकाकार होते हैं तथा स्फटिक मणि के समान स्वच्छ रहते हैं 
इसलिए उनकी समस्त भीतरी रचना स्पष्ट रीति से दिखाई पड़ती है। 
इनके आगे मध्यलोक के स्तूप होते हैं। उनमें मध्यलोक का स्वरूप 
स्पष्ट रीति से दीखता है । 

मंदर स्तुप :-आगे संदरोचल के समान देदीप्यमान मंदर 
नाम के स्तूप रहते हैँ। उन पर चारों दिशाओं मे जिनेन्द्र भगवान 
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की अतिसा' पिशाजसानः रहती है। वहां कल्फ्वासियों को रचना से 
युक्त कल्पवासी: स्तृष; ग्रेबेथकों की रुचना से युक्त ग्रेवेवक स्तूपः रहते दें॥। 
इसी' प्रकाश नवन्ञस॒दिश', स्त॒प पाये जाते हैं। आगे सर्वाधलित्ति 
सास के स्तूप रहते हैं, जिसमे विजय आदि बिसान तथा सबबाधिसिद्धि 
की रखना शोमायमान  होती।है। 

सिद्ध स्तृप : -आगे' स्फटिक के समान निर्मल सिद्ध नाम के 
स्वूष दवोते हैं । उनमें द्पणों की कान्ति के समान निर्मेल सिद्धों के स्वरूप 
का बोध होता है । + 

उसकी भूमि कीं रचना' अनेक रत्नों से देदीप्यमान क्णमयी 
होती है । बह अपनी प्रभा से इन्द्र धनुष का सन्देह उत्पन्न करती हैं'। 
वहाँ की देदीप्यमान दीवारें तथा केले के बृत्त अतिशय शोभायमान 
होते हैं। 

प्रत्येक जंगती की दोनों ओर दो-दो द्वारपालों के स्थान बने 
रहते हैं | वहाँ कुबेर निर्मिस' पदार्थ शोभायमान होते हैं। वहाँ तींम 
विशाल पीठ रहते हैं। 

प्रथम पीठ की विशेषता--उनमें प्रथम पीठ में चारों दिशाओं में 
चार हजार धर्मचक्र होते हैं| 

द्वितीय महापीठ में मथुर और हँसों की ध्वजाओं से युक्त आठ 
प्रकार फी ध्वजाएँ होती हैं | 

तीसरे पीठ में मंगलमय गंधकुटी रहती है । 

इस संबंध में आचाये लिखते हैं-- 
गंधकुड़ी-- 

श्रप्नें श्री-मण्डपोद्धासी प्रासादो बहुमंगलः | 
गन्धकुट्थमिधानः स्वात्तत्र सिहासनं विभोः | १४२-५७ ॥ 





+- सिद्धत्तूपा: प्रकाशंते ततोन्यें स्फटिकामला:। 
यजैव, दपणब्छायाः इश्थते सिद्धरुपमाक्‌॥ १०३-५७ ॥ 





( #ै४ )) 


आगे श्रीसंडप में विध्सान गंधकुटी नाम का असमेक भंगलसय 
आसाद'है । 

भव्य कूट का अद्भूत प्रभाव--इसके पश्णात््‌ उत्तम शिखर 
हे शोमित भव्यकूट +नाम के -स्सुप पाये जाे हैं, जिलकी दीप्ति की ओर 
अमव्य जीव निहार भी नहीं सकते | भव्य कट के प्रभाव से अभव्य 
जीव अन्ध सदश हो जाते हैं । 


प्रमोह कूट--आगे प्रमोह नाम काक्ूट आता है, जिसके दर्शन 
से मोदी प्राणी चिरकाल से अभ्यस्त मोह का चरिस्याग कर दैते हैं । 


प्रदोध स्तूप --इसके आगे प्रबोध नाम के स्तृप हैं। उनके विषय 
में हरिवंश पुराण में लिखा है कि - 


प्रवोधाख्या भवन्‍्त्यन्ये स्तुपा यत्र-प्रबोक्षिता: | 
तत्वमासाद्य संसारान्मुच्यंते साथवों ध्रुव ॥ १०६-४७॥ 


इन ग्रबोध स्तूपों को देखते ही साधु पुरुष प्रबुद्ध हो बस्तु का 
यथार्थ स्वरूप जानकर संसार से छूट जाते हैं। इस प्रकार परिधि के 
चारों ओर क्रम से वेदिका ओर तोरणों से सुशोभित अति उन्नत ये दश 
प्रकार के स्तूप रहते हैं | 

आगे एक परकोटा रहता है । उसके मंडल की प्रथ्वी को छोड़कर 
मन॒ष्य और देव प्येटन करते रहते हैं। मिस प्रकार सूये का परिवेष 
सूर्यमण्डल को शोभायसान करता है, उसी अकार परकोटा का रणमथी 
परिवेष भी सण्डल को शोभायमान करता है। 


+ भव्यकूटाख्यया स्तृपा भारवत्कूटास्ततोषरे । 
यानमव्या न॒पश्यंति प्रमावांधीकतेशशा: ॥| १०७४ ४७ ॥ 
यह केवल शानी तीर्थंकर भगवान का झद्खुत प्रभाव है, जो भव्यकूट के 
द्वारा कौन भव्य है, कौन अभव्य है, इस कठिन खमत्या का सप्ताधान प्राप्त हो 
जाता है। श्रेष्ठ निमित्त कारण के द्वारा अपूर्व बोध प्राप्त 'हों जाता हे | 


( १६३६ ) 


.... वहाँ अनुपस प्रसा युक्त एक दिव्य पुर बन जाता है, जिसकी 
शोभा अबर्णनीय है । उसके सो नाम कहे गए हैं। उसके तल भाग में 
तीन क्गती रहती हैं । 
उस पर एक सिंहासन है, जिस पर तीथंकर भगवान विराजमान 
रहते हैं। अनेक मनुष्य, सुर असुर उन देवाधिदेव को नमस्कार 
करते हैं| 
द्वादशु सभा :--गंधकुटी की प्रदक्तिणाभूत पूर्व आदि दिशाओं मे 
द्वादश सभाएं थीं । पहली सभा में मुनिराज विराजमान रहते हैँ । दूसरी 
में कश्पवासी देवों की देवांगनाएं, तीसरी में आयिका आदि स्त्रियाँ, 
चौथी में ज्योतिषी देवों की देवांगनाएं, पाँचवी में व्यंतरिणीं, छँटयी में 
भवनवासिनियाँ, साँतवी में भवनवासी देव, आठवों में ब्यंतर, नवसी में 
ज्योतिषी, दसवीं में कल्पबासी देव, ग्यारहवीं में चक्रवर्ती आदि सलुष्य 
तथा बारहबों में सिंह, हाथी आदि पशु बेठते थे। इस प्रकार द्वादशांग 
के प्रतीक स्वरुप, द्वादश सभा वहां विद्यमान थीं | 
हरिवंशपुराण में लिखा है कि मनुष्य, सुर-असुर बड़ी विभूति के 
साथ वहाँ आते थे। समवशरण देखते ही वे अपने अपने वाहनों से 
उतरते थे और जहाँ पर मानस्तंभ स्थित थे, वहाँ आकर मस्तक भुका- 
कर ममस्कार करते थे | 
उत्तम भव्यों का समवशरण में प्रंवेशु--उत्तम भव्य जीव भीतर 
प्रवेश करते थे तथा नीच पापी आदि जीव बाहर ही रहते थे तथा वहाँ 
से नमस्कार करते थे | आचारये लिखते हैं -- 
तत्र बाह्ये परित्यज्य वाहनादिपरिच्छुदं | 
विशिष्टकाकुदैयक्ता मानपीरठ परीत्य ते | १७१-५७ ॥ 
प्रादक्षिस्येन वंरित्वा मानस्तंभमनादितः । 
उत्तमा: प्रविश॑त्यंतरुत्तमाहितमक्तवः || १७२ ॥ 
पापशीला विकर्माणा: शूद्रा: पा्खंडपांडवा: | 
विकलांगेंद्रियोद्धांता : परियंति बहित्ततः ॥ १७३ |) 


( १७ ) 


सम्रवशरण में सिंहासन पर विराजमान बधंसान भगवान के 
प्रभाव से वहां आने वाले सभी जीव सुख तथा शांति प्राप्त करते थे। 
हरिवंश पुराण में लिखा है :-- 
+ समवशरण में जाने वालें की महान सुख लाभ :-- 
न मोहो न भयपरषो नोत्कंठारति-मत्सरा' । 
श्रत्यां भद्रप्रभावेन जंमाज भा न संसदि ॥ १८१॥ 
निद्रा तंद्रा-परिक्लेश-ह्षुत्पिपासाइ्सुखानि न | 
नास्त्यन्यश्या शिव सर्वमहरेव च सवृदा ) १८२ ॥ 
भगवान के पुण्य प्रभाव से वहाँ जीवों को न मोह था, न मय, 
न देंष, न उत्कण्ठा, न अरति, न मात्सये, न छींक, न जंभाई, न निद्रा, 
नर्तंद्रा, न छधा, न ठषा, न खेद, न किसी प्रकार का अकल्याण था। 
सबको निरन्तर अपना कल्याण ही कल्याण सूभता था| 
प्रभु का सिंहासन से ऊंचे रहना :--उस समवशरण में वे वर्धमान 
भगवान सिंहासन पर विराजमान थे, ऐसा स्थूल्र रूप में कह्दा जाता 
है। वास्तव में परम बोतरागी, श्रेष्ठ अ््रिंचन्य भाव भूषित वे प्रभु उस 
सिंहासन से चार अंगुल ऊंचे विराजमान थे । 
योग के प्रभाव से उनका शरीर इतना हलका बन गया था, कि 
उसे भूतल का आश्रय लेने को आवश्यकता नहीं थी। तिलोयपण्खत्ति 
में लिखा है :-- 
चउरंगुलतराले उबरिं सिहासणाणि श्ररहंता । 
चेहंति गयणमग्गे लोयालोय-पयास-मत्तंडा ॥ ८६४-४ ॥ 
लोक ओर अलोक को प्रकाशित करने के लिए मातंण्ड अर्थात्‌ 
सूर्य के समान अरहन्त भगवान उन सिहासनों के ऊपर आकाश सार्ग 
में चार अंगुल के अन्तराल से स्थित रहते हैं। 


- हरिवंशपुराण के पद्म १७३ से यह ग्पष्ठ होता है कि शुद्वादि मानस्तंम 
वर्ष-त ही जाते है। उससे आगे वे नहीं जाते हैं। उत्तम वणे वाले श्रागे जाकर 
द्वादश सभा पयेन्त पहुँचा करते हैं। 


( रैद ) 


चोतीस अतिशय :--भगवान के जन्म से दश अतिशय ये। 
केवलज्ञान होने पर दस केयलज्ञान सम्बन्धी अतिशय तथा चतुर्दश 
देवरचित अतिशय कट्दे गए हैं । इसी से तीथंकर भगवान को “घठतीस- 
अतिसय - विसेस - संजुत्ताणं?--चौतीस अतिशय विशेष संयुक्त कद्दा 
गया है। तिलोयपस्शत्ति से लिखा है, “स्वेदरहितता, निर्मलशरीरता, 
दूध के समान घवल रुधिर, वजपैभ संहनन, समचतुरखसंस्थान, 
अनुपम रूप, नवचंपक की उत्तमगंध के ससान गंध का धारण करना, 
एक हजार आठ उत्तम लक्षणों का धारण करना, श्रनंतबल, द्वित, मित 
तथा मधुर भाषण ये दश अतिशय जन्म ग्रहण से ही उत्पन्न होते 
हैं?! ( पृष्ठ २६३ ) 
पूज्यपाद स्वामी ने नंदीश्वर भक्ति में उपरोक्त श्रतिशयों की इस 
प्रकार गणना की है :-- 
नित्यं नि.स्वेदल्व॑ निर्मलता ज्ञीर॒गोर-रुषिरत्वं च | 
स्वाद्याकृति-संहनने सोरूप्पं॑ सोरभ॑ च सोलक्ष्यम ॥ १॥ 
श्रप्रमतवीयता च प्रिय-हित-वादित्वमन्यदमितगुणस्य । 
प्रथिता दशख्याता स्वतिशयधर्मा स्वयंभुवों देहस्य ॥ २॥ 
केवलज्ञान के उत्पन्न टोने पर घातिया कर्मों के क्षय से दश। 
झअतिशय उत्पन्न होते हैं * 
गब्यूति-शतचतुष्टय- सुभिक्षता गगनगमन-मप्राणिवध: | 
भुवत्युपसर्गाभाव श्रतुरास्यत्व॑ व स्व - विद्येश्वव्ता ॥ ३ ॥| 
श्च्छायत्व - मपच्मस्पंदश्य समप्रसिद्ध - नखकेशत्व॑ । 
सख्तिशयगुण भगवतों दरातिक्लगजा मवंति ते दर्शेब || ४ ॥ 
नंदीश्यरभक्ति: ॥ 
दय के देवता का प्रभाव :-- 
(१) चारसोी कोश भूसि में सुभिक्षताः-श्लोक में आगत 
गव्यूति शब्द का अर्थ आचार्य प्रभाचंद ने गव्यूतिः क्रोशमेकं” किया 
है। तीथंकर महावीर भगवान के लोकोत्तर स्यत्तित्व के प्रभाव से 


( १६ ) 


सभी प्राणी संतुष्ट, सुखी तथा स्वस्थता संपन्न होते थे। इस आध्यात्मिक 
अभाव से प्रथ्वी भी ईति भीति विमुक्त हो शस्य-श्यामल्ञा-घन धान्यादि 
से परिपूर्ण हो गई थी | 


भगवान ते अहिंसा की श्रेष्ठ साधना द्वारा यह पुण्य संपत्ति 
संचित की थी, जिससे सभी जीव सुखी रहते थे। यह अहिंसा का 
प्रभाव है। इससे यह झनुसान स्वयं निकाला जा सकता है, कि पापी 
तथा जीब बध में निरन्तर संलग्न रहने वाले क्र अ्यक्तियों के चारों 
ओर दुमिद्ञता आदि का प्रदर्शन रोती हुई दुःखी पृथ्वी के प्रतीक रूप 
प्रतीत होता है । 


(२) वर्धमात भगवान का शरीर प्रथ्वी का स्पर्श न कर 
आकाश में रहता था। उससे यह स्पष्ट होता था, कि इतर संसारी 
जीबों के समान ये महद्दाबीर भगवान भूतल के भार रूप नहीं हैं । ये 
तो योगीन्द्र चूड़ामणि हैं । 


(३) अप्राशिवध-उनके चरणों का शरण ग्रहण करने वाले 
जीवों को अभयस्प्राप्त होता था। दया के देवता के समीप क्ररता 
कहाँ टिक सकती है 


(४) उन योगीश्वर के शरीर रक्षण देतु सूक्ष्म पुदूगल 
परमाणुओं का आगमन बिना प्रयत्न के हुआ करता था, इससे स्थल 
भोजन का शआ्राश्रय लेना उनके लिए अनावश्यक हो गया था। केबल्य 
रूप परमसिद्धि के लिए स्थूत्र भोजन कवलाहार महान विप्नकारी 


होता है । 


(५४ ) उनका व्यक्तित्व तपश्नयारूपी अग्नि में तपकर लोकोत्तर 
तेजोमय बन गया था, अतः उनके शरण में आने बालों को कोई भी 
कष्ट नहीं होता था, तब उन प्रभु पर क्रूर मनुष्यादि ऋत उपद्रवों की 
कल्पना भी असंभाव्य है। अब मद्दावीर भगवान सामान्य श्रेणी के 
सानब नहीं रहे | अब वे अपूर्व भ्ाध्यात्मिक सिद्धियों के ईश्वर हो 


२० ) 


गए । इसी से सर्वज्ञोक्त आगम में उनके स्थूल भोजन तथा उपसर्गों का 
अंभाव कह्ष गया है । 

(६) समवशरण में वे प्रभु उत्तर या पूर्व दिशा की ओर मुख 
करश्के विराजमान रहते हैं, किन्तु समबशरण की बारह सभाओं में 
विद्यमान जीवों को योगशक्ति के प्रभाव से ऐसा प्रतीत होता था, कि 
डनका मुख चारों ओर है| 

(७) द्वादशांग रूप सब विद्या का स्वामित्त :--वे सर्व विद्याओं 
के ईश्वर हो गये थे। सर्व विद्या का अर्थ प्रभाचंद्र आचाये ने 
द्वादशांगरूप विद्या किया है। उसके मुलजनक के रूपमें ये जिनराज 
प्रसिद्ध हैं । 

(८ ) उनका शरीर स्फटिक सहश निमल दो गया था। 
उसकी छाया नहीं पड़ती थी। राजवार्तिक में छाया को प्रकाश के 
आषरण में कारण कहा है। “'प्रकाशाबरण-निमित्ता छाया” । उनका 
शरीर परम औदारिक हो गया था। जिस शरीर के भोतर सर्वज्ञ 
सूर्य विद्यमान है, बह तो प्राची दिशा के समान श्रभात में स्वयं प्रकाश 
परिपूर्ण दिखेगा । 

कर्मों की छाया से विमुक्त जीवन्मुक्त जिनेन्द्र के शरीर की छाया 
न पढ़ना पूर्णतया उपयुक्त है । 

(६) शरीर को दुर्बल्नता के कारण नेत्रों के पलक बन्द होते 
हैं, खुलते हैं। वीयान्तराय के क्षय होने से उन अ्रनन्तवीर्यधारी 
महावीर भगवान के नेत्रों में विश्ञासाश पलक बन्द करने रूप कमजोरी 
का अभाव हो गया था। मोह्दी जीवों के समान इन प्रभु को आंख 
बन्द करके निद्रा लेने को आवश्यकता नहीं थी, क्योंकि उन्होंने 
दर्शनावरण कर्म का क्षय किया था, अतः निद्रा के बिकार से ये विमुक्त 
दो गए थ। 

(१: ) सम-असिद्ध-नख-केशत्व-कैबल्य होने पर उनके नख 
ओर केश समान रूप में ही रहते थ। केवली होने पर उन्होंने स्थूल 


( रह ) 


ओजन प्रहस का त्याग कर दिया थां। उस पुण्यम्य शरीर में सरूपता 
धारण करने योग्य परमाणुओं का आगमन नहीं होता था, जिससे 
नख ओर केशों की वृद्धि होती | 

विशेष कथन--तिलोयपरणत्ति में तीर्थकरों के धातिया कर्म के 
क्षय से उत्पन्न एकादश अतिशय कहे गए हैं। + “अपने पास से चारों 
दिशाओं में सी योजन परयेन्‍त सुभिक्षता, आकाश-गसन, हिंसा का 
अभाव, भोजन का अभाव, उपसर्ग का अभाव, सबत्रकी ओर भुख करके 
स्थित रहना, छाया-रहितता, निर्निमिष दृष्टि; विद्याओं की ईशत्ता, 
सजीब होते हुए भी नख और रोमों का समान रहना।” इन द्श 
श्रतिशयों के सिवाय ग्यारह॒वां अतिशय' इस प्रकार कहा है--“अठारह 
महाभाषा, सात सौ छुद्रभावा तथा और भी जो संझ्ी जीबों की 
अक्तरात्मक अनक्षरात्मक भाषाएँ हैं, उनमें तालु, दाँत, ओष्ठ और 
कंठ के व्यापार से रहित होकर एक ही समय भव्यजनों को दिव्य 
उपदेश देना ।” 

दो परम्पराएँ :--तिलोयपण्णत्तिकार के सत से भगवान की 
दिव्यध्वनि केवलज्ञान का अतिशय है। पूज्यपाद स्त्रामी, हरिबंश 
पुराणकार आंदि ने दिश्यध्वानि को देवकृत चौद्‌ह अतिशयों में माना 
है। तिलोयपरण॒त्ति में देव रचित चौदह के स्थान में तेरह अ्रतिशय 
इस प्रकार कहे गए हैं :-- 

“जिलेन्द्र भगवान के माहात्म्य से संख्यात योजनों तक वन 
असमय में ही पत्र, पुष्प तथा फलों की वृद्धि से संयुक्त हो जाता है |» 
कंटक तथा रेती को दूर करती हुई सुखदायक वायु चलने लगती दै। 


| के खलाम--बमक»« अननप्थआ पनपल 








+ धादिक्खएश जादा एक्कारस अ्रदिसया महत्छुरिया । 
एदे._ तित्थयराणं फेबलणाणम्मि उप्पण्णे ॥६०६-४॥ ति.प. 
9 माहप्पेण जिशाणं संखेज्जेस च जोयणेंस वर्णं। 
पत्षव - कुसुम - फलद्धी - मरिदं॑ जायदि श्रकालम्मि ॥ 
( क्रमशः ) 


( २२ ) 


जीब पूर्व बैर भाव को त्याग कर मैत्री भाव से रहने लगते हैं। उतनी 
भूमि दर्पशतल के समान स्वच्छ तथा र॒त्नमय हो जाती दै। सौधमेंन्द्र 
की आज्ञा से मेघकुमार देध सुगंधित जल की वर्षा करते हैं। देव बिक्रिया 
से फल्नों के भार से नम्नीभूत शालि, जो आदि को रचते हैं। 
सब जीचबों को नित्य आनन्द प्राप्त होता है। वायु कुमार देव विक्रिया से 
शीतल पत्रनन को चलाता है | कृप तथा तालाब आदि निर्मल जल से 
पूर्ण हो जाते हैं।आकाश धूम्र तथा उल्कापातादि से रहित होकर 
निर्मल हो जाता है। सम्पूर्ण जीवों को रोगादि बाधाएं नहीं द्वोतीं। 
यक्लेन्द्रों के मस्तकों पर स्थित तथा किरणों से उज्ज्वल ऐसे चार दिव्य 
धर्मचक्रों को देखकर लोगों को आश्चर्य होता है। तीथ्थकरों के चारों 
दिशाओं में से प्रत्येक में छुप्पत सुबणे कमल, एक पादपीठ और दिव्य 
एवं विविध प्रकार के पूजन द्रव्य होते हैं।” (६०७-६१४ अध्याय ४, 
पृष्ठ २६२३-६४ ) 
देवकृत चतुद्दंश अतिशयों को इस प्रकार गिनाया गया है :-- 

देवरचित हैं चार दश, श्रर्थमागधी भाष। 

आ्रापस माही मित्रता, निर्मल दिश श्राकाश ॥ 

होत फूल फल ऋत सबे, प_्रथिवी कांच समान। 

चरणकमल तल कमल हैं, नमतें जय जय बान ॥ 

मन्द सुगन्ध बयारि पुन, गंधोदक की दृष्टि। 

भूमि विधें कंटक नहीं, ह्षमयी सब सृष्टि )। 
( शेषांश ) 

भगवान दयामूर्ति जिनेनद्र के चरणों के नीचे सुवर्ण के कमलों की 

रचना होने से प्रतीत होता है, कि लोक में लक्ष्मी को कमल भें निवास करने 
वाली कहा गया है। भगवान के सहस्र नामों में उन्हें श्रीपगति--लक्ष्मी के 
स्वामी कहा है। उनके चरणों की भक्ति से श्रकेचन भी धन-कुबेर बन 
जाता है। चरणों का निवास कमलों पर होता है श्र्थात्‌ कमलों पर लक्ष्मीपति 


का सदभाव माना गया, इससे लक्ष्मी को कमलासना मानने का रूपक प्रचार 
में आरा मया प्रतीत होता है | 


( २३ ) 


धर्मचक्र श्रागे रहे, पुनि बसु मंगलसार | 
झतिशय श्री्ररहंतके''"" ७७४३ ३०००. ०५०» ॥ 


कमल सचना--आ चाये प्रभाचन्द्र ने नदोश्वर भक्ति की संस्कृत 
टीका में लिखा है, कि भगवान के चरणों के नीचे २२५ सुबर्ण रचित 
कमल रहते हैं। चार दिशाश्रों, चार विदिशाओं तथा उनके आठ 
अंतरात्ों में सात सात कमत्ों की रचना होने से १६१२ कमल हुए। 
उन सोलह अंतरालों में भी पूर्वकत्‌ सात सात कमल हैं । इस प्रकार ११२ 
कमल और हुए। कुल मिलाकर २०४ हुए। “पादन्यासे च एकं”-- 
चरण रखने के स्थान पर एक कमल, इस प्रकार २२५ कमल कहे गए हैं। 
४--“अष्ठसु दिछु तदन्तरेषु चाष्टसु सप्स४-पञ्मानि इति द्वादशोत्तर- 
मेक॑ शत्त | तथा तदन्तरेष॒ पोडशसु सप्त-सप्रेति अपरं द्वादशोत्तरशतं, 
पादन्यासे पद्म चेनि पंचविशत्यधिकं श्तेद्दयम्‌ |” ( क्रियाकलाप टीका 
पृष्ठ २४६, श्लोक £ ) 


तिमक्‍्कुरल नामक सर्व सान्‍्य तामिल काव्य में लिखा है “जो 
उत्त भगवान की आराधना करते हैं, जो दिव्य कमलों पर चलते थे, 
वे उध्व॑ ज्ञोक में अबिनाशी जीवन को प्राप्त करते हैं” अर्थात्‌ अरहंत 
भगवान की आराधना करने वाला सिद्धालय में सिद्ध परमेष्ठी के रूप 
में विराजमान होता है । 


अरहन्त भगवान के घिवाय अन्य किसी में यह विशेषता नहीं 
पाई जाती है। अतः दिव्य कमलों पर भगवान जिनेन्द्र के गसन रूप 
साक्षी के आधार पर तिरुक्‍्कुरल को निष्पक्ष तथा सहृदय विशेषज्ञ 
जैन्ाचाये की रचना बताते हैं । यही बात स्व॒० प्रोफेसर ए० चन्रबर्ती 
सद्रास ने अंग्रेजी ग्रंथ तिरुक्‍्कुरल से लिखो है। उन्होंने उक्त पद्य का इस 
प्रकार अंग्रेजी मे अनुवाद किया है, “7॥0$6 ४४ 8008 [॥० 
दिल ० (6 [.00_ ए१0 एरो76०१ 0एय (8 2शा6 [.0(05 
ए]] ॥8ए8 था ४५४६-3509९8 !6 77 ॥078 छ04]0 200४6 
(2426 [4, ढा3ए06 4, हाक्षा'ट7 3 ॥ 0 एा३) ) 


( रे४ ) 


प्रोफेसर चक्रवर्तों ने तिरुक्कुरल को कुंदकुंद स्‍्वासी की रचना 
अकाट्य तको द्वारा प्रसाणित करते हुए उन्हें ईसा के पूर्व क्री प्रथम 
शताब्दी के उत्तराध का माना है--0 ४४0 (8९ 8०४४० 0 :- 
दिपाडं जच5 4 वश) 5भाा।, ए0 ]ए60 5४४ 8७०000 ॥॥( 
ण प्राह गए व्यापाए 8, (:.? ((097507 फएक९९ |, जाए) 


केबली भगवान के तीथेकर रूप पुण्य प्रकृति द्वारा महान काये 
होते हैं। यह लोकोत्तर विश्व बंदनीय पुण्य स्पृहृणीय है। बह हेय 
नहीं है। सत्युरुष इसके लिए महान प्रयत्नशील रहते हैं। देयोपादेय 
की समस्या को विवेक पूर्वक समझ कर हल करना चाहिये। 
में बीतराग हूँ, ऐसी कल्पना मात्र से व्यक्ति उस स्थिति को 
नहीं प्राप्त कर सकता है। मोह क्षय द्वारा सश्ची वीतरागता की उपलब्धि 
होती है। उसका उपाय शुद्ध भाव है। ग्रहस्थ उस उच्च स्थिति को नहीं 
प्राप्त कर सकता है | 
शंकाकार कहता है; शुभ हेय है। पाप समान पुण्य भी हेथ है । 
शुभ भावों से पुण्य का आखब होता है, अतः गृहस्थों को भी शुद्ध भाषों 
को अपनाना चाहिए | यह बात सुनने में सुन्दर लगती हैं, किन्तु उसके 
अनुसार किसी भी ग्रहस्थ नें आचरण नहीं किया। परिग्रह धारी 
शुक्ल ध्यान की स्थिति को प्राप्त करता है, ऐसा दिगम्बर श्रसणोत्तम 
महावीर तीथैकर का शासन नहीं है। गुणभद्र स्वामी ने पहले अशुभ, 
पाप तथा दुःखों को छोड़कर शुभ, पुण्य तथा सुख का श्रनुष्ठान उचित 
बताया था । उसके आगे वे महामुनि आत्मानुशासन में कद्दते हैं । 
तत्राप्यायं परित्याज्यं शेषो न स्तः स्वतः स्वयम्‌ | 
शुभं च शुद्धें त्यक्वान्ते प्राप्रोति परम पदम्‌॥ २४० ॥| 


अशुभादि को छोड़कर शुभादि को अपनाने के बाद प्रथम का 
अर्थात्‌ शुभ का भी त्याग करना चाहिये। उसके अभाव होने पर पुण्य 
ओर सुख दोनों स्वयं नहीं रहते हैं। कारण के अभाव में कारये का 
स्वयं भमाव होता ही है। इस प्रकार शुभ का त्याग कर और शुद्ध 


६ रेफ ) 


स्थभाव में स्थित होकर जीव अंत में परणल पद अथांतू मोक्ष को प्राप्त 
करत है | 


विचरणीय तथ्य--इस काल में शुद्ध भाव की उपलब्फि शुकत 
केषलियों तक को नहीं हुई; तब इस बीसवीं सदी के स्वच्छन्दशा पोषक 
मोगप्रधान वातावरण में रहने वाला व्यक्ति जब शुद्ध बनने का सकल देखका 
है, तो महान आश्चये होता है | आज के विवेकी मानध का कतव्यादैंकि 
अपनी हीन स्थिति को स्वीकार करने से न डरे ओर' श्रेष्ठ पुणुणः संपादन 
करे, जिससे आ्रागामी भब,से सोक् के योग्य संहननादि सर्व अनुकूल 
सामग्री सिल्रे.। 


महाषुशरण में भरतेश्वर के पुण्य को लक्ष्य में रखकर महान 
आचाये गुशमद्र स्वामी पुण्यसंचय के लिए प्रेरणा करते हैं। जिनेन्रेक् 
आगस का कथन अनेकान्त दृष्टि से परिपूर्ण है। उसमें पुण्य को देय कहा. 
है, उसमें पुण्य को उभदेय भी कहा है | दोनों कथन आगम में हैं। 
किस कथ्रन का क्या रहस्य है और उसे कब और किसको अपनाना 
चाहिए, बह ज्ञानी पुरुष ही बता सकते है। 


मुमुछ धर्मात्मा को भगवज्जिनसेन स्वामी के इन सहतलपूर्श 
शब्दों पर गंभीरता पूर्वक ध्यान देकर उप्तके अनुसार आचरण करना 
चाहिए । वचन पक्त पकड़कर एक ही राग आलापने से वीतरागता 
नहीं मिलेगी। पूण वीतरागता यहां नहीं है, बह बिदेह में है। वह 
केक्‍ल ज्ञानी भमवान सीमंधर, जुगमंधर, बाहु, सुबाहु आदि जिनेन्द्रों के 
पास है | यहां बह्द बात नहीं है । यह वस्तु स्थिति होते हुए भी जो अपन्य 
अद्भुत राग आलापना न छोड़े, उसे गीता का यह्द उपदेश ध्यान में लाना 
चाहिए, जिसमें स्वच्छन्द आचरणवालों के लिए हितकारी बात कही 
गई है | 


यः शास्त्र+विधि मुत्सज्य बतते काम-कारतः । 
न स सिद्धिमवाप्नोति, न सुख, न परां गतिम्‌॥ २३, अध्याय १६ 


( २६३ ) 


जो ध्यक्ति शास्त्रोक्त पद्धति का परित्याग करके अपनी इच्छा- 
नुसार स्वच्छंद द्वो प्रवृत्ति करता है, वद्द न सिद्धि प्राप्त होता है, न सुख 
पाता है श्लोर न परम गति को प्राप्त करता है । 
पुण्य के सम्बन्ध में कमसे कम गृहस्थों का क्या आचार दोना 
झाधहिए यह बात जिनसेन स्वामी के इन मार्मिक पद्यों से स्पष्ट 
होती है । 
पुएय रूप कल्प तरु-- 
पुश्यकल्पतरो रासन फलान्येतानि चक्रिणः। 
यान्यनन्योपभोग्यानि भोगांगान्यतुलानि वे ॥ १६०-प् ३७ ॥ 
भरत चक्रवर्ती के भोग तथा उपभोग के साधन पुर्यरूपी कल्प- 
वृक्ष के फल थे । उन्हें अन्य कोई नहीं भोग सकता था। वे चक्रवर्ती के 
भोगोपभोग संसार में अ्रतुलनीय थे । 
चक्रवर्ती का यह श्रेष्ठ सौभाग्य पृण्यरूपी महान वृक्ष का सुफल था। 
उसका चिरकाल तक भरतेश्वर ने उपयोग किया, और रस-पान किया; 
पश्चात्‌ योग्य वेला में परित्याग कर शाश्वतिक सुख को प्राप्त किया | 
ऋआाक्ताये पूछते हैं $ 
पुण्याद्‌ विना कुतस्तादग रूप-संपदनीहशी | 
पुण्याद्‌ विना कुतस्तादग श्रभे्' गात्रबंधनम्‌ || १६६१ ॥ 
पुण्य के बिना चक्रवर्ती के समान लोकोत्तर रूप संपत्ति केसे 
मिल सकती है ! पुण्य के बिना वेसा अभेद्य शरीर का संगठन केसे प्राप्त 
हो सकता है ! 
पुण्याद्‌ बिना कुतस्तात-निधि-रत्न-द्वि-रजिता | 
पुण्यात्‌ विना कुतस्ताहग इमाश्वादि-परिच्छुद: ॥ १६२-३७ ॥ 
पुण्य के विना अतिशय उत्कृष्ट निधि और रत्नों की ऋड्धि केसे 
हो सकती है ! पुण्य के बिना वेसे अपूर्व अश्व गजादि की सामझ्मी प्राप्त 
हो सकती है ! 


( २७ ) 


भरत चक्रवर्तों ने अपने दिव्यप्रभाव से देवताओं की भी बश में 
किया था तथा वे सुरगण इस प्रतापी मानव को प्रणास करते थे। यह 
पुण्य का ही प्रभाव था। 
ऋाये बहते हैं-- 
पुण्यादू विना कुतस्ताहक्प्रताप: प्रशतामरः। 
पुण्याद्‌ विना कुतस्ताहग्‌ उद्योगों लंधिताणंवः | १६४ ॥ 
पुण्य के बिना देवताओं को भी नम्नीभूत बनाने वाला बेसा प्रताप 
कहां प्राप्त हो सकता है ! पुण्य के बिना समुद्र को उल्लंघन करने वाला 
बसा उद्योग केसे मिल सकता है ? 
पुण्यादू बिना कृतस्ताहग प्राभवं॑ त्रिजगज्जयि | 
पुण्यात्‌ विना कुतस्ताहक्‌ नगराज-जयोत्सवः ॥ १६६ ॥ 
पुण्य के बिना तीनों लोकों को जीतने वाला वेसा प्रभाव कहां 
हो सकता है ? पुण्य के बिना वैसा हिसवान पर्वत को विजय करने का 
उत्सव केसे मिल सकता है 
पुण्यादू बिना कुतस्ताइक्‌ खचरा-चल-निजयः | 
पृण्यादू बिना कुतस्ताइक रत्नलाभोज्त्यदुलभः ॥ १६८॥ 
पुण्य के बिना विजयार्ध पर्वत की विजय केसे संभव हो सकती 
है | पुण्य के बिना अन्य मनुष्यों को दुर्लभ ऐसे रत्नों का लाभ कहां हो 
सकता है ! 
पुण्यात्‌ बिना कुतस्ताइग्‌ श्रायतिः भरते<खिले। 
पुण्यादू बिना कुतस्ताहक कीर्ति-दिक-तद-लंघिनी ॥ १६६ ॥ 
पुण्य के बिना समस्त भरत ज्षेत्र में बेसा सुन्दर विस्तार केसे हो 
सकता है ? पुण्य के बिना दिशाओं की सीमाओं के बाइर कीर्ति केसे दो 
हो सकती थी। 
पुण्य हेतु संयम का उपदेश --इस प्रकार भरतेश्बर का अद्भुत 
वैभव पुण्य के प्रभाव से श्राप्त हुआ था, अतः भगवजिनसेनाचार्य सदश 
दिगस्वर ऋषिराज यह उपदेश देते हैं -- 


'( शा ) 


शत: पुण्योदयोदुभूतां मत्ता चत्रहतः अ्रियस 4 
खिनुभ्य भी बुधा: पुण्य यत्पण्य सुखस्संपदाम्‌ || २०० 4) 
इसलिए बुद्धिमान सानवो ! चक्रवर्ती की 'विभूति को पुश्य /के 
उदय से उत्पन्न मानते हुए उस पुण्य का संचय करे, ओ झुख और 
सम्पदाओं की दुकाप के लमान है । 
ऋषेवरणी-ऐसी श्राषेवाणी के विरुद्ध जो कुछ भी कहा जाय, 
उसे अस्वीकार करना सम्यम्दट्टि का कर्तव्य है। आंस्तिक्य गुणधारी 
सत्पुरुष ऐसी भगवदू-बाणी के प्रकाश में भ्रवृत्ति करता है। जो 
उपदेश उपरोक्त आगम के विपरीत दिया जाता है, मुमुछ तत्वश्ञ 
उसका आदर नहीं करता है । सम्यक्लखी की प्रगांढ़ श्रद्धा पानी 
की लहर की त२६ क्षण क्षण में नहीं घदलती है । 
समंतभद्र स्वामी के शब्दों में वह श्रद्धा तलवार के पानी की 
तरह कम्पन रहित होती है । मृत्यु के दश्ड की धमकी भी उस श्रद्धा 
को नहीं डिगा सकती है। बालक निकलंक ने जिनेन्द्र शासन के प्रति 
निर्मल भक्ति अंत तक धारण करते हुए अपने आपको मृत्यु को सॉंप 
दिया था । ऐसे उज्ज्वल श्रद्धा वाले चिरजीबी होते हैं । 


कमे से ढसा गया--ज़ो रुचिपूर्षक्ष नीम को चबाता है, से 
सर्प ने कादा है ऐसा निश्चय किया जाता है | इसी प्रकार जो व्यक्ति 
या बर्ग जिनवाणी की आज्ञा के विरुद्ध अपना मनमाना आचरण 
करता फिरता है, वह कर्मरूपी सप॑ के द्वारा डसा जा चुका है, ऐसा 
निश्चय करना चाहिए। कवि कहता है +-- 
सप॑ डस्यो तब जानिये, रचिकर नीम चबाय | 
कमे डस्यो तब जानिए, जिन वाणी न सुहाय ॥ 


क्षावकों का सारा जीक्स पुण्य की आधार शिला पर 
अस्थित है । बच बेचारा असि, ससि, कप, विद्या, शिल्प, ब्राखिम्य रूप 
घट कर्सों के चक्र में सारा जीवन इसलिए देता है, कि उसे छर्थ ज्ञाम 


( २६ ) 


'हेवे, जजिछसे सुर पूर्वक जीक्‍ल यात्रा हो । ऐसे गहस्थ को मुझे के 
अवदाक्षर को छोड़कर रहों की आपति का उपाय देव पूजा, पात्रशभ्तोदि 
<ुग्य संच्य के डेहु कार्यों में बताया गया है। इसीसे ऋरुणाशील 
झुनीकों ने एहस्थ को फुए्य संचय को प्रेरणा दी है । 

अभण-आतक के मिल्ष-भित्त पथ--असखण तथा भाषकों का सँंलार 
सिन्न प्रकार है। नीतिकार कहता है, साधु के फास यदि सम्पत्ति है, तो 
वह दो कौड़ी का है और यदि गृहस्थ के पास सम्पत्ति नहीं है, 
तो बह दो कोढ़ी फा है । 

शॉन्ति तथा छसाभाव को ही लीजिए | आचाये कहते हैं 
#समः भूषण यतीनां, भ॒ तू भूपतीमाम?-शांति साधुओ्ों का मूषर है, 
राजाओं का नहीं । सजा की दरकलीलि कमी भी शिथिल नहीं झीतो 
आहिये। भीतिवाम्थासत में लिखा है, अप्रणीतो 'दस्ठो सॉस्स्थ- 
न्यायमुत्पत्थति थलीयानबलं ग्रसति” ( दण्डन्तीलि समुदे श , ७ )- 
राजा यदि अपराधियों को दरड नहीं देता है, तो मत्स्य सम्बन्धी 
न्याय की उतत्ति होती है अर्थात्‌ बलवान निर्भल का घिनाश शक्करता है | 

राम का आदशे ऋग्रे-- यदि राम ने एकान्तवादी की यह सलाद 
सामली होती कि सभी जीव सर्वथा स्वतन्त्र हैं तथा शुद्ध हैं। कोई किसी 
का ऋछ महीं करता है। रावण सीता को ले गया है, तो यह अपने कर्सों 
का फल-ओसेगा, सुझे सीता से क्‍या प्रयोजन हैं ! क्‍यों व्यथे में हिंसा 
का कारण युद्ध करू ९ 

ऐसा यदि राम ने किया होता तो बे मर्यादा पुरुषोत्तम महापुरुष 
के रूप में नहीं पूजे जाते | उन्‍होंने अपने को श्रमण साधु नहीं समभा 
और न खहकिमुक्तों की भावनाओं को उस समय अपने जीवन का 
मार्ग दर्शक माना । उन्होंने सच्चे+ क्षत्रिय का कर्तव्य पालन करके 





+ चजिय का कर्तव्य सोमदेव यूरि ने इस प्रकार कहा है, “भूत- 
संरक्षणं शलाजीयम सत्पुरुषोप्कारों दीनोद्गवरुणं रणे ५ पलामनं चेंति क्षत्रियाणाभ? 
क्रसशः 





( ३० ) 


पापी राबण के विरुद्ध युद्ध छेड़ दिया | सती सीता की रक्षा की और 
विश्व में सच्चे अहिंसा धर्म की प्रतिष्ठा अंकित की। कदाचित्‌ राम 
ऐसा न करते, तो जगत्‌ में पाप का अखण्ड शासन चलता और 
असंख्य प्राखियों की दुर्गति होती। राम का युद्ध धर्म युद्ध था। 
उस युद्ध का उद्देश्य सामाज्य की लिप्सा नहीं थी। राम का लक्ष्य 
था धर्म तथा शील की इज्जत रक्षा करना | पति का अपनी धर्म पत्नी 
के प्रति कर्तव्य पालना उसका ध्येय था। 


जो अबिवेकी लोग मुनियों की बातों को ग्रहस्थ धर्म में जोड़ 
देते हैं और ग्रहस्थों के शिथिलाचार को साधुओं की चर्या में सिला 
देते हैं, वे दोनों की हानि करते हैं । इसी कारण सहन ज्ञानी 
भगवान गौतम गणघर ने सहाबीर भगवान की वाणी को अंग रूपता 
प्रदान करते समय आचारांग को प्रथम स्थान दिया और श्रावकाचार 
के वर्णन करने वाले अज्ग को प्रथक रखते हुए सातवें अद्ज में उसका 
प्रति पादन किया । 

श्रावक्त का लक्ष्य भ्रमण वत्ति--मोक्ष प्राप्ति का उपाय रज्षत्रय 
धर्म है। उसका पूर्णतया परिपालन मुनि अबस्था में होता है। असमयथे 
व्यक्ति को अपवाद मार्ग रूप ग्ृहस्थावस्था की स्वीकृति देते हुए 
आचार्यों ने यह कट्टा है कि ऐसे ग्रहस्थ का कर्तव्य है कि बह 
अपने जीवन का लक्ष्य द्गम्बर पदबी धारण को बनावे। गृहस्थ 
जीवन की विविध प्रवृत्तियाँ श्रमण पद प्राप्त करने की प्रसुप्त भावना 
को जागृति प्रदान करती है । 

भोजन के लिए प्रवृत्ति करते समय विवेकी श्रावक चित्त में 
सोचता है. “कदा माघुकरी वृत्तिः मे स्थात”-मभेरे जीवन वह विन 
शेषांश 
(नीतिवाक्यास्तत, त्रयीसपुद्देश, सूत्र ८ )--जीवों का संरक्षण करना, शल के 
द्वारा श्राजीविका करना, सत्पुषों का उपकार करना, दीनों का रक्षण करना तथा 
युद्ध से नहीं भागना ऋ्त्रिय का धर्म है। 





(३१ ) 


धन्य होगा, जब में सधुकर अर्थात्‌ अमर के समान आहार करूगा 
तथा जैसा भी शुद्ध आहार मुमे मिलेगा, उससे अपनी शरीर की 
आवश्यकता को पूर्ण करूगा।” वह ग्ृहस्थ बैराग्य प्रधान मनोजृत्ति 
को बनाता हुआ गृहस्थी के जाल से छूटने की तीज्र लालसा युक्त 
रहता है। 


रात्रि को कमी नींद का भक्न हो गया, तो वह वैराग्य भावना 
द्वारा आत्मशुद्धि के कार्यों में लग जाता है। आशाघर जी ने सागार- 
धर्मातृत में लिखा है-- 
निद्राब्छेदे पुनश्चितत निर्वेदेनेव भावयेत्‌ । 
सम्यग्मावित-निर्वेद: सद्यो निर्वाति चेतनः || २८४--६ 
धर्म के तीथंकर महा भ्रमण बधेमान भगवान ने श्रावर्कों और 
श्रमणों को अपनी देशना द्वारा श्रेयोमार्ग में प्रवृत्त कराया था। उनका 
समवशरण संसार सिंघु संतरण हेतु नोका सटश लगता था। 
समवशरण में वे जिनेन्द्र इस प्रकार शोभायमान हो रहे थे +-- 
समवशरण शोभित जिनराजा । 
भवद॒धि तारन-तरन जिहाजा ॥| 


समंतभद्र स्वामी का यह व्थ्रिणु अत्यन्त सजीव है :-- 


शरीरश्मि-प्रसरः प्रभोस्ते । 

बालाक-रश्मि-छुबिरा<घलिलेप ॥ 
नरामराकीण-सभां प्रभावत्‌ | 
शैलस्थ पद्माममणें! स्वसानुम ॥॥ 


हे जिनेन्द्र ! प्रभात कालीन प्रभाकर की रश्मियों के समान 
दीप्तिमान आपकी शरीर की किरणों का बिस्तार मनुष्यों तथा देवों 
से परिपूर्ण समचशरण रूप धर्म सभा को इस प्रकार अलंकृत किए 
है, जिस प्रकार पद्म की आभा युक्त मणि पर्वत की ज्योति अपने 
शिखर को तेजोमय बनाती है । 
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